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४ नया नौ दिन पुराना सा दिन” यह बहुत पुरानी लोकोक्ति है । 
नए सत्यायंप्रकाश को अद्ञीेकार करके पुराने को सवंथा अ्रुलादेने में 
आये पुरुषों ने बहुत भूल की । लग भग ३१ वष हुए जब मेंने आदिम 
सत्याथ प्रकाश पढ़ा था | उस सम्रय मेरे हृदय पर उसका बहुत अच्छा 
प्रभाव पढ़ा था । उसके पश्चात्‌ मेंने उसे सबंधा भुला दिया था और 
यहां तक थ्रुलाया था कि उसी आदिय गुरु से प्राप्त की हुई युक्तियों तथा 
प्रमाणों को भी अपने ही निर्मित भोर अपने ही हू ढ़े हुए समझ बेठा 
था। परन्तु परोपकारिणी सभा में जब॒ यह विषय पिछली दिवाली के 
दिन पेश हुआ तो मेरा ध्यान इसकी ओर फिर खिंचा | पृश्न यह था 
कि पंडित कालूराम को उस ग्रंथ के पुनः छापने से न्यायालय द्वारा बंद 
कराया जावे । मेरी सम्मति इसके विरुद्ध थी, परंतु उपस्थित ' सज्जनों ने 
यह विषय झायप्रतिनिधिसभा संयुक्त प्रांत के सघुर्द करना उचित समझा । 
उन्होंने क्या आंदोलन किया भोर क्या सम्पति दी, इससे कछ मतलब नहीं 
परंतु कालूराम जी की किताब निकलते ही आयंसामाजिक जगत्‌ में घोर 

झानदोलन शुरू होगया भर संयुक्तमांत की आ> प० सभा के आगन 
ने बढ़े जोश के लेख लिखे। तब मेंने 'आदिमसत्याथेपकाश' पुस्तक 

गुरुकुल विश्वविद्यालय के पुस्तकालय से मंगाया ओर पंडित कालूराम की 
पुस्तक भी पाप्त की । सार! ग्र'य पढ़ने पर मुझे आश्रय हुआ कि क्‍यों 
इतना शोर मचाया गया । क्‍यों न इस पकार के आत्तेपों का उत्तर दे 
कर पहले से ही विरोधियों के मूह बंद कर दिए गए ओर क्यों निष्प 
क्षपात स्वेसाधारण को भ्रम में पड़ने दिया गया । इसका कारण विशेषत 
आयदिद्वानों का आलस्य प्रतीत होता हे । पहले सत्या पूकाश के विषय 
में अधिक भ्रम पंढित भीमसेन ( इटावा निवासी ) ने फेलाया था । उस 
के दो रष्टांत यहाँ देने से ही पता लग जायगा कि उन्होंने कितनी हानि 


पहुंचाई 
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(१) जब मुँशी इंद्रमणि को झाग्येसमान से निकाला गया तो उन्होंने 
अपने चेले जगन्नाथ दास के मत समथ न के लिये एक लघु पुस्तक ' अनंत 
तत्व पकाश!' नामिनी लिखी; उसमें दज था-“ खामी दयानंद सरस्वती 
के मत का कुछ ठिकाना नहीं है कभी कुछ कहते हैं और कभी कछ-अब 
से दस वर्ष पहिले जीव को कालपरिच्छिन्र और उत्पत्ति वाला जानते थे 
सत्थाथे पकाश के पू० १५९ ओर २३२ पर देखो । जब कि उनको 
कोयल और मुरादाबाद में समकाया गया फ्रि जीव की उत्पत्ति मानना 
वेद और उपनिषद्‌ और सूत्रादि समस्‍्त पामाणिक ग्रंथों के विरुद्ध है 

'” “निदान वहुत समभाने के उपरांत स्वामी जी ने जीद को अनादि 
ओर अंत रहित माना :! 


इसपर पं० भीमसेन को चाहिए था ऊक्ि पुराने रुत्याथप्रकाश को 
आद्योपान्त पढ़ जाते तो उन्हें पता लगजाता कि मंशी इंद्रपणि का आ- 
क्षेप केसा निम ल है ! प्रु० इंद्रमणि ने पहला हवाल।| प०१४१ का दिया 
है। वहां पर्दे के विरुद्ध लिखते हुये ऋषि दयानंदने लिखाया है-'देखना 
चाहिये कि परमेश्वर ने तो सब जीवों को स्वतंत्र रचे हें और उन(द्रियों) 
को पुरुष लोग विना अपराध से परतंत्र भ्रथांत्‌ बंधन में रखते हैं,' फिर 
२३२ पृ० पर लिखा हे--' इश्वर है अनंत दयालु जब जीवों को इेश्वर 
ने रचा तब विचार करके सब कोस्वतंत्र ही रख दिये । क्योंकि परतंत्र के 
रखने से किसी को भी सुख नहीं होता | ” 


यहां “ रचा ' शब्द के अर्थ पर विवाद है । स्वामीजी ने यहां जीवा 
त्या के निज स्वरूप का निरूपण नहीं क्रिया पत्युत मनुष्य ( देह विशि- 
घ्ट जीव ) की उत्पत्ति का वणन किया है । मेशी जी ने पूवापर को छोड़ 
कर इस संदिग्ध इबारत के आधार पर झूठा दावा कर दिया और पंडित 
भीमसेन ने कष्ट उठाने से भागते हुए बिना आदिम सत्याथ पकाश के 
पत्रे खोले ढीला सा लेख लिख दिया । यदि आदिम संत्याये 
प्रकाश के पत्रे उलठते तो वहाँ लिखा हुआ मिलता-- 

पृ० २२२-'“जो जीव है सो ज्ञान वाला है, परन्तु जीव का उतना - 
सामथ्ये नहीं इससे कोई पृथिव्यादि भूत और जीव से भी भिन्न पदार्थ 


ग 


अवश्य है जो सब जगत्‌ का कत्ती और नियमों का नियन्ता ईश्वर 
अवश्य है |” 


पृ० २३१-यह बतला कर कि तत्त आप नहीं पिल सकते और न 
जड़ तत्वों के पिलने से जीव बन सक्ता हे लिखते हैं“ इस लिंग शरीर 
में जो अधिष्ठाता कत्तो और भोक्ता उसी को जीव कहते हैं जोकि एक 
काल में बुद्धयादिकों के किये कर्पों का अनुभव करता है उतने खवरूप हे 
उप्तका नाम जीव है 


पृ० २३२ म्ुशी इन्द्रमणि के दिए प्रमाण के नीचे --“प्रश्न-जीव 
का निज स्वरूप क्या है उत्तर-विशिष्टस्य नीवत्वमन्वयव्यतिरेकाम्थाम्‌ | 
यह कपिल प्ुनि का सूत्र हे“ “लि शरीर जो हे उसका अधिष्ठाता ह 
सोई जीव है दपण के तुल्य अन्तःकरण शुद्ध है वेतन एक जीव और 
दूपरा परअबर ही हे तीसरा (चेतन) कोई नहीं । 


पृ० २७८-० प्रश्न यह जन्म जो होता हे सो एक बार ही होता हे 
दूसरी बार नहीं क्योंकि यह दूसरा जीव है सो नया २ उत्पन्न हो जाता 
हे ओर शरीर धारण करता है जोकि पहिले शरीर धारण किया था सो 
जीव फिर नहीं आता उत्तर-वद बात भिथ्या है क्योंकि जो दूसरा जीव होता 
तो उप्तको पृ के संस्कार नहीं दीख पटते!” इन लेखों को मिलाकर पढ़ने से 
स्पष्ट दिखाई देता है कि न तो जीवात्मा को खामी दयानन्द परिच्छिन्न 
मानते थे ओर न उत्पत्ति वाला और नहीं मु शी इन्द्रपणि से संस्कृत शून्य 
आदपी उनको शास्त्रों के सिद्धान्त विषय में कुछ बतला सकते थे ! 


(२) फिर मुनशी इन्द्रमणि ने लिखा--“ देखो दयानन्द ने भी 
सत्याथ प्रकाश के पृ० २३८ में यही लिखा ह | ईश्वर का ज्ञान निश्नप 
है जो पदार्थ जैसा हे उसको वेसा ही जानता है। निदान जबकि वास्तव 
में जीव अनन्त है तो परमेश्वर के समीप क्योंकर अतीबव अन्‍्प हैं : ”” इस 
के उत्तर में पुस्तक देखने की जगह पं० भीमसेन ने आय सिद्धान्त भाग 
३ अंक ११ में लिख दिया ” यद्यपि वह झनेक प्रकार के उत्तर उन २ 
तकाँ पर दे सकते हैं तथापि बहुत गाथा न गाकर सुख्य सिद्धान्त रूप उत्तर 
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यही है कि स्वामी जी ने सम्पति बदल ली । इस ढीले लेख से विरोधियों 
को विचित्र कल्पनाएं करने का अवसर दिया। यदि आदिप सत्याथे 
प्काश का पृ० २३८ निकालते तौ वहां इस पूफार लिखा पाते- इश्वर स्व 
शक्तिपान हे परम्तु उतकी जक्ति न्याय युक्त है अन्याय युक्त नहीं इस से 
ईश्वर सदा न्याय ही करता है कि अविनाशी पदार्थ को अविनाशी जानता 
हैं ओर उसके विनाश की इच्छा नहीं करता ओर जो विनाश वाला 
पदार्थ है उसका नाश न होवे ऐसी भी इच्छा नहीं करता क्योंकि /वर का 
तान निर्त्रेव है जो जेसा पदाव है उसको बसा जानता और वसा ही करता ह "४ इस 
परे लेख के पढ़ने से मृशी इन्द्रपणि नी ने जिस पूकरण को इस उद्धरण से 
सिद्ध करना चाहा था वह सिद्ध नहीं होता परन्तु पं० भोपसेन ने उत्तर क्‍्यां 
दिया - “ परन्तु यह अलुभान होता है कि यह पाठ कदाचित्‌ सब्र से 
पहिले छपे संत्यार्थ पुकाश में हो। तो उसका पृमाण अब देना भूल है । 
क्योंकि पीछे पीछे जो नियम (कानून) बनते हैं उनका स्पष्ट यही अभिपाय 
होता हैं कि पहले में जो कुछ न्यूनता हे वह निकल जावे और अब कोई 
पुरुष पहिले नियम के अनुसार न चले '? 

इस पकार के भ्रम मूलक लेखों ने आय पुरुषों के लिए पहिले छपे 
सत्यार्थ पकाश को त्याज्य बतलाकर उनको इस से इतना ढराया कि अपने 
मूल सिद्धान्त पर ही कुल्हाडा चल रहा हैं । आये समाज का मत वेद हे । 
जब वेद विरुद्ध होने से उपनिषद् तक के लेख की हम उपेक्षा कर सकते 
हैं ता फिर आंदिय सत्याथ प्रकाश के पुनरुदय से घबराने की कौनसी 
बात हें । परन्तु इस ग्रन्थ के पढ़ने से आर्य समाजस्थ सभ्यों हो 
विदित हो जायगा कि आदिम सत्याथ पकाश मनप्ूख शुदा कानून के 
तुल्य त्यागने योग्य नहीं प्रत्युत ज़कु॒ खाई हुई इस्पात की तलवार है, 
जिसको सान पर चढ़ा कर ऐसा चमकाया जा सकता है कि अविद्या की 
जंजीरों को काटने का फिर से वही अपूर्व काम कर सके, जो इसने बड़े 
अन्धका राहत समय में किया था। 


आज इटावा निबासी पण्दित भीमसेन चाहे कुछ भी लिखें 
ओर कहें परन्तु वह भपनी लेखनी से कई बार लिखकर सखीकार कर 
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चुझे हे कि आचाय दयानन्द को पोराणिक ब्राह्मणों से बहुत धोखा 
मिलता रहा है ( इसका एक उदाहरण देनां ही पयोप्त है। आये सिद्धाः्त 
भाग १, अडु ५ के पृष्ठ ७७ पर पर लिखा है-''यह सबको मालूम है कि 
श्री० स्वामी जी ने जो संस्कृतवाक्यप्रबोप शिक्षापणाली के सुधरने के लिए 
बनाया था उसमें कई कारणों से छपने में अशुद्धि रह गई थीं। इसमें बडा 
दारण एक बाग देख पा जो जाया विशद्र बृढ़ि होकर थी, जीविका के लिए 
बनारस में स्टायी मे | पास उठा ” | रवामी जी महारान का स्वमात्र था 
कि अपनी बुद्धि धप सम्बन्धी बडे बड़े बिचारों में अधिक कर रखी थे । 
उक्त ब्राह्मण कुद्ध - सस्क्षय भी 'नता था। बनाते समय अविक कर 
स स्कृत वायय प्रतोत उससे देना: उसने अशुद्ध किया , '' 
ऊग , हा लेख पशटत भीशसन ने शुद्धभाव से लिया था फ्य|कि बह 
सखयप जानते थे कि बेदाड़ मराश के फय सभी प्रररण ऋषि दयानरद 
ने पणिडदत ज्वालादव ओर पणडव भीगसेन से बनवाए थे  यदश्रपि 
इन लोगों को %ई बार अशुद्धिए करने पर तादनों की गई परन्तु ये खोग 
जो ठुद् थी लिख के लिए बाधित किये गए उसे अपनी योग्यवा के 
अनुसार ही तो लिख सऊते थे | ऋषि दयांवन्द को धर्म प्रचार 
के लिए दूर दूर जाना पदुता था आर इप लिए वह अन्तिप् प्रफ़ बहुत 
कम देख सकते थे । तभी तो वेदाइमहाश!' में भी ऐसी अशुद्धियां 
रह गई है डहिसका, ऋषि दयालन्द से अपूर्व वयाक़रण को लेखनी पे, 
रहता अतम्पर ही समझना चाहिए सदि सबजुच् ऋषि दयानन्द ने 
आदिप सत्या्थ प्रकाश तिखवाने से पीछे किन्‍्हीं अंशों में अपने मम्तवब्य 
रले हाते तब भी शायद रिसी अंश में झादि/ सत्याथ प्रकाश से 
काना पर हांथ रखना कुछ साथंक ऊद्ढा जा सकता, परन्तु जब यह बात 
निर्विबाद हैं कि ऋषि दयानस्द के मस्तव्यों में उस के पश्चात्‌ कुछ भेद 
नहीं आया तो फिर इस अपर ग्रन्ध से पीछा छुड्ाने के यत्न के स्थान में 
मेंने यही उचित सप्का.झछि उछ् में से कुछ रत्न चुन कर पाठकों के भेंट 
परूं निप्त से उन्हें ऋषि के विचारों को स्पष्टटया जानने का अवध र पिले । 
मेरी सम्पति तो यही है कलि इस अपूर्व ग्रस्थे का पूण रूप से संशो- 
घित स'स्क्रण परोपकारिणी वा सा्वेदेशिक आस्ये प्रतिनिधि सभा की 


च 


ओर से निकल जाय, परन्तु प्रायः आये भाइयों को सम्मति शायद यह 
होगी कि जब नए सत्याथ प्रकाश में सब कुछ आ चुका है तो व्यर्थ का 
परिश्रम क्यों करना? यह भी विचार का एक ठीक झइ् हे और प्रेरी 
लिखी इस धुस्तक से झाशा है कि सब साधारण का भ्रम भी दर हो 
जायगा । परन्तु फिर भी जहां स'शोषित सत्याथे प्रकाश का नया 
सरकरण हस्तलिखित पुस्तक के अनुसार छपवाने का विचार है तो 
परिशिष्ठ रूप से आदिम सत्याथंप्रकाश के कुछ बिशेष लेख भी संशोधन 
करके दे दिये जाय॑ तो कुछ लाभ ही होगा । 


यहां घुमे श्री पण्टित पू्णानरद जी महोपदेशक आप्यप्र तिनिधि सभ| 
पंजाब तथा श्री पण्दित विष्णमित्र जी आचाय्य ग्रुर्कल करूक्षेत्र को 
पन्‍्यवाद देना है, क्योंकि यदि पं महाशय उत्साह दिलाकर मुझे बाधित 
न करते तो यह ग्रंथ लिखा न जाता, ओर यदि उत्तर महाशय अपना 
धन लगाकर ग्रंथ को छपबा न देते तो निर्धन भिन्ुक का लेख उसके 
पास ही धरा रह जाता अंत में श्री पणिडत अनन्तराम जी को भी पनन्‍्य- 
वाद देता हू' निन्‍हों ने ग्रंथ को यथाशक्ति शुद्ध तथा शीघ्र छाप देने से 
बढ़ी सहायता दी है | इति भूमिका ॥ 

यंत्रालय से मेरे दूर होने के कारण नो कुछ साधारण अशुद्धियां रह 
गई हैं उन का शुद्धाशुद्ध पत्र दे दिया गया हे । 


स्थान-गुरुकुल कुरुक्षेत्र, ख्रह्वानन्द्सन्धासी 
१ भाद्रपद, सं० १०७४ वि 
ह 3 वन जननला | 


नोट--ऊपर को ठाइट्ले देखकर पृ० १६ पर लिग्वा था कि मूल्य नहीं लिखा है । श्त्र 
देखने से प्रतीत हुआ कि तीन रुपय्रे प्रति पुस्तक मूल्य ही अंदर के टाइटल पर लिखा है । 
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$# ओशेम्‌ # 


आदिम सत्याथेप्रकाश भी अपूव ग्रन्थ है 


फुडल- परी नमबाद 





पांच सहख वर्षो के पश्चात्‌ वेदिकथर्म का यदि कोई उद्धारक आचाये हुआ 
हैं तो वह ऋषिदयानन्द ही हे । शताव्दियों की, अन्पपरम्परा की, कड़ी सांकछ 
को तोडने का पूणरीतिमे यदि किस्ती संशोधक ने साहध किया तो वह मुनिवर 
दयानन्द ही हैं । मत क्रिया का प्रयोग यतिवरदयानन्द के सम्बन्ध में इसलिये 
नहीं करना चाहिये कि उन का कार्य ओर उनकी आत्मिक प्ररणा अबतक जीवित 
है ओर आशा पहती है कि चिरक्ाल तक जीवित रहेगी । 

परमहंस श्री स्वामों शंकराचाय जी ने भी बड़भारी अन्धकारावृत समय में 
अनात्मवाद की जड़ हिलाने का प्रयत्न किया था + आधिभोतिकवाद ने जब बुद्ध- 
देव के आचार सडगठन सम्बन्धी परिश्रम को भी मलियामेट करके मनुष्यों को 
पशुजीवन के गहरे गढे में ढकेर दिया था, उप्त समय आत्मा का राज्य फिर से 
स्थाएन करना सहलरू काम न था । शड़करदिग्विजय को पढ़ने से यह भी पता 
लगता है कि बौद्ध ओर जैन आधिभोतिकवाद के अतिरिक्त वेदिकपर्म को कल- 
डकित करने वाले शाक्त, पाशुपत्य, क्षपणक, कापालिकादिक अन्य मत भी 
उत्पन्न हो चले थे, जिनके साथ भी शड़कर स्वामी को युद्ध करना पड़ा । परल्‍्तु 
शाड़कर स्वाधी ने अभीतक जनसाधारण का परिचय उपनिषर्दा से ही कराया था 
ओर अभी विषक्षियों का खण्डन ही किया था कि ३२ वर्षों की आयु में निर्दयी 
धातरकी ने, छल ऐे, उनके प्राण हरण कर लिये | यदि शट्टकराचार्य को भारद्वाज 
की न्याईं आयुका शेष भाग भी मिलजाता तो निश्चय है कि वह अपना सिद्धान्त- 
पक्ष स्थापन करके उसका मूल वेदों के प्रमाण से मन्डन करते ओर तब, शायद, 
रामानुज, माध्य और निम्बारकादि को टामकटब्बे मारते हुए भटकना न पड़ता । 
परन्तु ऐसा जाना जाता है कि आर्यजञातिको अभी अपने किये के फल भोगने 
शेष रहते थे, ओर इसलिये आचार्य का हाथ उनके सिरपर से उठगया। 


[ २ ] 


दो हजार वर्षीं तक फिर नये से नये मर्तों की उत्तत्ति होती रही | जिस 
वाममागे को बुद्धदेव के तपोबल ने दबा दिया था उसका फिरप्ते प्रादुर्भाव हुआ 
ओर जिस प्रक्नार ज्येष्ठ की धूय बादलों के तले दब कर जय फिर से निकलती है 
तो प्राणधारियों की आंखों में चकाचोंध डालकर उन्हें व्याकुकता से शिथिल कर 
देती है , इसी प्रकार वाममार्ग ने भी फिरसे सिर निक्राछ कर जछती हुई भट्टी 
में नर नारी की आत्म-शुद्धि को भन्‍्म करना आरम्म करदिया । फिर मर्तों 
ओर सम्प्रदा्यों की गिनती क्या रह सकती थी ! बीसियों सम्प्रदाय जहां आर्य 
शार्त्रों की ओट में उत्पन्न हुए वहां सैक्रडों ने शा्खोंको फटकार बता कर अपना 
झन्डा गाड़ दिया । पुनः मुहम्मदी सेना की आर्यवर्त पर चढ़ाई हुई ओर इस 
भआारयीकी पवित्र भमि ने, काले, चोरादि का निवास स्थान समझी जाकर “हिन्दु- 
हतान' नाम ग्रहण किया | मुहम्मदी मतने बुतपरस्त हिन्दुओं को ला इलाह- 
इल्लिस्लाह ? का नारा तो छुनाया, परन्तु शनेः शने: उन्होंने जहां अपने भोग 
के जीवन का बुरा असर हिंदुओं पर डाला, वहां उन हिंदुओं से भी नाना 
प्रकार की मनुष्यपूजा और मढीपूजा के साथ मुसलमानों ने अन्धविश्वास के 
बहुत से हानिकारक पाठ लिए । वेदिकधम्म से गिरे हुए सैंकड़ों सम्प्रदार्यों के 
अन्दर जहां मुहम्मदी संसग ने आचार अष्टता का प्रचार किया, वहां हिन्दू मगर- 
मच्छ ने भी इसलाम की सम्यता के उत्तम अंशको गंगा के दहाने में डुबाने में 
कुछ कसर न छोडी । 


इन तीन अन्धकारमय शक्तियों ने ही कुछ कम भयानक अवस्था न बनादी 
थी और धर्म तथा आचार का कुछ कम नाश न हो चुका था, कि इसाईं मतकी 
चढाइयां शुरू हो गई'। हिन्दू मुसलमान तो कुछ मिल जुल भी गए थे ओर 
मुसलमानों के, दिन्दुओं को अपने अन्दर खींचने के, प्रयत्न कुछ ढीले भी पड चुके 
थे, जब एक चोथी शक्ति का आक्रमण हुआ | इंसाई मत ऐसी मोहिनी सूरत्र 
बनाकर भारतवर्ष में प्रविष्ट हुआ कि उसका सामना करना साधारण शक्ति का 
काम न था । इसलाम एंशोअशरत में फंस कर वे जान हो चुका था, बौद्ध धर्म 
को भारतवर्ष से देश-निकराछा मिल चुका था और जैन मत में उस समय साहस 
का चिन्द्र तक न था, वेचारे पौराणिक हिन्दुओं का बलबूता द्वी क्या था कि चूं 
भी कर सकें; ऐसा ज्ञात होता भा कि इंसाई जादृगर सन कुछ हृढप कर जायंगे। 
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ऐसे समय में सत्य धमं का प्रचार बडी ही टेढी खीर थी। ऋषि दयानन्द ने 
सम्बत्‌ १९२४ वि० के कुम्म पर जब अविया के घने बादलों की ओट में सत्य 
धर्म [ वेद ] रूपी सूर्य को छिपे हुग्रे देखा तो उनका हृदय उमड़ आया और 
उन्होंने सबेमेघ यज्ञकी पूर्णाहुति डालकर जो बिभति रमाईं तो उन बादलों को 
छिन्‍्न भिन्न करके द्वी दम लिया । दयानन्द को चोौमुखी लड़ाई लडनी पडी | ईसाई 
संसार के 'ढूथर! का मुकाबिला केवल एक रोमन पोष के साथ था, शड़कराचार्ये 
को दो शत्रुओं [ जैन ओर हिंदू संप्रदाय ] से ही हाथापाई करनी थी किन्तु 
दयानन्द के लिये चोमुखी लड़ाई के सामान सामने थे । पूरे सोलह वर्षी तक यह 
युद्ध जारी रहा । शडकर ने भी १६ वर्षो के युद्ध के पश्चात्‌ ही घातकों के हाथ 
शरीर त्याग किया ओर दयाननद को भी सोलद्द वर्षी के निरन्तर युद्ध के पश्चात्‌ 
ही जोधपुर में विष का प्याला पिलाया गया ॥ इन १६ वर्षी में आये जाति 
क्या, देशकी ही काया पलूट गईं । जिन विषर्योपर विपक्षी विवाद करते थे, १६ 
वर्षा के पश्चात्‌ डर्हीं के छिय्रे स्ववम्‌ यत्नवान्‌ होने छगे ओर आज तो दयानन्द 
के ३४ वें सम्वत्‌ में यह पता लगाना कठिन है कि जैनी, किरानी, कुरानी और 
पुरानी क्यों आयेसमाज का विरोध कर रहे हैं जब कि उसके प्रवर्तक के ही चरण 
चिन्हों पर चलते हुए अपनी आत्मिक तथा सामाजिक डछलन्नति के लिये 
उसी के बतलाए हुए गुर प्रयोग में ला रहे हैं । निस्सन्देह इस--- 


युग का आयचायें दयानन्द्‌ 


ही है, ओर इस लिये उस का प्रत्येक लेख और प्रत्येक्त आचरण एक विशेष 
गौरव रखता है । उस के किसी लेख ओर किसी भी व्यवहार को उपेक्षा की 
दृष्टि से देखा नहीं जा सकता । सब से पहला अन्थ जो दयानन्द के नाम से 
सर्व साधारण के सामने आया, सत्यार्थप्रकाश की पहली आवृत्ति है, जिसे राजा 
जयकृष्णदास सी ० एस० आई० ने सनु १८७५ ई० (सम्बत्‌ १९३२ वि०) 
में छत्वाया था १ उस समय तक सिवाय सन्ध्या की तीस सद्दस्त प्रतियां छपरवा- 
कर बंटवाने और भागवत खण्डन की सहस्नों प्रतियां सम्बत्‌ १९२४ वि० के 
कुम्म पर तकसप्तीम कराने के, और वह भी उस समय जब किसी विशेष संगठन 
का विचार न था , दयानन्द ने कोई विशेष अन्थ नहीं छपवाया था | मोखिक 
ब्याख्यान दी उन के धर्म प्रचार का साधन था। 
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परन्तु राजा जयक्ृष्णदास को यह अभीष्ट था कि आचार्य के विचार पूर्णेरूप से 
विद्वानों के सामने रबखे जावें, जिस से सत्यासत्य के निणेय में सुभीता होजाय। 
उस समय आर्यभाषा में बोल चाल आरम्भ किये हुए स्वामी दयानन्द को थोड़ा 
ही समय हुआ था । सम्बत्‌ १९२४ के कुम्म के परचात्‌ पांच वर्षों तक गंगा 
के किनारे विचरते हुए वह संस्कृत ही बोलते रहे । यद्यपि मातृभाषा गुजराती 
थी तथापि उस भाषा में बात चीत करन का कोई अवसर ही नहीं आता था ॥ 
जब सम्वत्‌ १९२५० के पोष मास में ऋषि दयानन्द ने कलकत्ता नगर में हल- 
चल मचाई उस समय ज्ञात हुआ कि उन के संस्क्ृतभाषी होने का पोराणिक 
पण्डित लोग अनुचित लाभ उठाते हैं । कलकत्ते में ऋषि का ईइवर ओर धर्म 
विषय पर एक ब्याख्यान २३ फृब्रवरी १८७३ ईं० को हुआ जिस में स्वामी 
दयादन्द ने वेदिक प्रमार्णो से मूत्तिपूजा का निषेध किया | “इस ( व्याख्यान ) 
में पं> महेशचन्द्र न्यायरत्न भी उपस्थित थे ॥ ( व्याख्यान के ) अन्त में उन्होंने 
बंगाली में अनुवाद करके सुनाया, परन्तु ठीक अनुवाद न कर सके, क्योंकि जो 
बातें उन्होंने कहीं वह स्वामीजी ने नहीं कही थीं | इस बात पर संस्कृत कालिज 
के विद्यार्थियों ने महेशचन्द्र के विरुद्ध कहा कि जब ऐसा स्वामीजी ने नहीं कहा 
तो आपने क्यों अपनी ओर से कह दिया | इस पर गोलमाल होकर पं० महेश- 
चन्द्र चले गए। ” दखो पं० लेखराम का जीवन चरित्र, उर्दू पैं० १९७ 
इससे पहले भी स्वामी दयानन्द के व्याख्यानों का आशय पोराणिक पंडितगण 
जन साधारण को उलटा ही समझाते थे । इस लिए बाबू केशवचन्द्रसेन ने स्वामी 
दयानन्द्‌ जी से निवेदन किया कि आप देशभाषा में व्याख्यान दिया करें क्‍यों 
कि आप संस्कृत में कुछ कहते है और लोग कुछ ओर ही समझ छेते हैं । इस 
को “स्वामी जी ने स्वीकार किया”? [ पृष्ठ १९९ ] पहले पहल जब स्वामी दया- 
नन्‍्दु ने आयेभाषा में बोलना आरम्भ किया तब जहा मन्त्रों ओर इलोकों के अर्थ 
पुराने पंडितों की शेल्ली पर करते थे वहां भाषा भी गुजराती मिश्रित तथा संस्कृत 
व्याकरण के अनुसार बोलते थे । 


पं० लेखराम कृत जीवनचरित्र से पता लगता है कि कलकत्ता से लोटकर 
जब अक्टूबर १९७३ में स्वामी दयानन्द कानपुर पहुंचे तो कुछ कुछ भाषा 
बोलने लग गए थे । (१० २११ )। 
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जीवनचरित के प० १४९ पर लिखा है कि कलकत्ते से छोटकर विविध 
स्थानों में प्रचार करते हुए जब स्वामी दयानन्द पांचवीं बार काशी में पधारे तब 
“इस वार भाषा बोलनी आरम्म की “जी ने मने किया कि आप ऐसा न 
करें मगर उन्होंने न माना और कहा कि जब हम किसी को कुछ समझाते हैं 
तो संस्कृत में होने के कारण पेडित लोग सबब साधारण को उप्त का उलटा समझा 
दिया करते हैं, जिस से हम को बहुत कष्ठ होता है । इस लिए आज पिछले 
पहर से हम भाषा बोलेंगे, सो पिछले पहर हम ( साधु जवाहिरदास ) ओर 
हरिविशलाल मोजूद थे । उन्होंने भाषा बोलने का यत्न किया परन्तु सेंकड़ो शब्द 
बलकि फिकरों के किकरे संस्कृत के बोल जाते थे। भाषा त्रिर्कुड न आती थी |?! 

परन्तु फिर भी ऋषि दयानन्द ने अपना यत्न नहीं छोडा और बराबर 
अभ्यास करते रहे । सं० १८७४ के जुलाई मास की पहली तारीख को वह 
प्रयाग पहुंचे ओर सेप्तेम्बर के अन्त तक ( पूरे तीन मास ) वह उसी स्थान में 
रहे ! वहां पर ही श्रीराना जयक्ृष्णदास सी. एस. आई . के प्रबन्ध के अनुसार 
सत्याथप्रकाश लिखवाया गया | जीवनचरित्र के प्ृ० २२३ पर लिखा हे- 
“स्वामी जी ने अलाह्यबाद में माह सेप्तेम्बर के आखीर तक रहकर राजा साहेब 
को सत्याथथप्रकाश लिखवा दिया ओर खुद बलदेवपिह के आने के ७, ८ रोज बाद 
ब सवारी रंल रवाना जबलपुर हुए ॥ ”! 


!। यह अन्थ ऋषि दयानन्द का लिखवाया हुआ है, लिखा हुआ नहीं है । 
। ओर लिखवाया भी पुस्तक के क्रम से नहीं प्रत्युत व्याख्यानों की रीति से हे । हमारी 
तरह जिन सज्जनों ने आचार्य दयानन्द के धर्मोपदेश सुने है वे साक्षी देंगे कि 
संशोधित दूसरा सत्यार्थप्रकाश पढ़कर जहां उन्हें एक दाशेनिक आचाय॑ की रचना 
का भान होता हैं बहां आदिम सत्यार्थप्रकाश को पढ़ते समय ऐसा प्रतीत होता है 
कि मानों वे वत्तेमान समयके सबसे बडे मूर्ति भब्जक का सिहनाद स्पष्ट सुन रहे हैं । 
वास्तव में यह अन्थ व्याख्यानों का ज्यों का त्यों उल्लेख हैं जो "सत्य पूत् वेद 
वार्च ? की मन्वोक्ति के अनुमार अवधुत दयान-द ने वज की न्‍्याई जनता के अंदर 
फेक दिये थे ५ 
ऊपर लिखा जा चुका है कि अन्थ लिखवा कर आचाये दयानंद धर्मप्रचा- 
राथे जबलपुर चले गए । वहां से, मर्ग में एक दिन नाशिक ठहरकर २६ अक्लृ- 
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बर को मुम्बई नगर में पहली बार प्रवेश किया ॥ ३० नवम्बर तक यहां अन्य 
कुरीतियों तथा अत्याचारों के खण्डन के साञ्र बल्लम सम्प्रदाय का बढ़ा बढुपूर्वक 
खंडन हुआ | गट्द्वलार सरीखे बड़े २ आचार्य सामने आने से कन्नी रतराते 
फिरे और जब कोई शात््रार्थ के लिये सन्नद्ष न हुआ तो गुजरात काठियावाड़ 
पर धमयुद्ध के लिय चढ़ाई करदी । दिसेम्बर १८७४ का शेष भाग तथा जन- 
वरी १८७५७ का लगभग सारा मास अहमदाबाद राजकोटादि में धर्म का प्रचार 
क्रके २९ जनवरी स० १८७५७ ३० को फिर मुम्बई छोट गये । 
स्वामी दयानन्द उधर धर्म प्रचार कर रहे थे ओर सत्यार्थप्रकाश काशी के स्टार- 
प्रेस (500 शि९४5 | मैं, म० हरिवंशलाल जी के प्रबन्ध से, छप रहा था | भह- 
मदाबाद से एक पल २१ जनवरी सं० १८७५ के पश्चात्‌ का लिखा हुआ मिला 
जिस में लिखा हे-“आगे सत्याथ प्रकाश कितने अध्याय तक छपा। जितना छपा 
हो तितना राजा जयक्ृष्णदास के पास मेजदो; जल्दी छापो । यहां बहुत से लोग 
केने को कहते हैं; इसके बिना बहुत हरक्कत है । ” (जीवन चरित्र पृ० २३५)। 
इस बार जून मास के अन्त तक स्वामी दयानन्द मुम्बई रहे और १० 
अप्रेल सं० १८७५ के दिन जआयेसमाज की भी स्थापना की | इसी बार 
कमलनयनाचार्य को भी शास्त्राथे के लिए लाया गया जो बिना शास्त्राथे किये 
ही सभा से उठ कर पधार गये ओर बल्लम मतावलूम्बी बहुत से सज्जनों ने सनातन 
चेदिक धर्म की शरण ली । फिर जुलाई के आरम्म से अगस्त का बहुत भाग पूना 
में व्यतीत किया जहांके १५ प्रसिद्ध व्याख्यान उपदेश मब्जरी नाम से उर्दू भाषा 
तक में छ५ चुके हैं । फिर छोट कर स्वामी दयानन्द ने सं० १८७५७ मुम्बई 
में ही समाप्त किया । 
इस प्रकार न तो उन्हों ने सत्यार्थ प्रकाश के प्रफ ही देखे ओर नहीं पुस्तक 
छपकर उनके पास पहुंची । यद्दी नहीं कि स्वामी दयानन्द ने उस पहिले अन्थ के 
प्रफ नहीं देखे प्रत्युत जो लेख उन्होंने लिखवाया था उस कोभी स्वयं देख कर 
उसका संशोधन न कर सके । उस अन्थ के टाइटिल के दूसरे पृष्ठ पर पहिके 
निवेदन में राजा जयक्ृष्ण दास ने छपवाया है--“ यह पुस्तक स्वामी दयानन्न्द 
सरस्वती ने मेरे व्यय से रची है ओर मेरे ही व्यय से यह मुद्रित हुईं है । उक्त 
र्वामीजी न इसका रचनाधिकार मुझको दे दिया है” इससे स्पष्ट विदित द्वोता 
है कि राजा साहिब ने जो पंडित ऐेखक नियत किये उन्हीं के वेतनादि में जो 
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व्यय हुआ उसकी ओर द्वी संकेत है ॥ बस यह स्पष्ट सिद्ध है कि स्वामी दवथा- 
नन्‍्द ने जो अपने व्याख्यान पढ़ितों को लिखा दिये,और जिन्हें स्वयम्‌ पद वा सुन 
कर उनके संशोधन का भी अवसर न मिला, और जिनके छपतेहुए प्रफ 
भी देखने उन्हें न मिले, और जिनके लिखने, छपवाने और झोपने वाले वे 
पंडित थे जिनकी आजीविका पर स्वामी दयानन्द कुठाराघधात कर रहे थे, वही 
आदिम सत्यार्थ प्रकाश है। 

जो ग्रन्थ ऐसी प्रतिकूल अवस्थाओं में तसय्यार हुआ द्वो उसे अपूर्व मैंने 
क्यों लिखा ? इस लिए हि स्वामी शंकराचार्य के वेदान्त भाष्य के पश्चात यदि 
किम्ती ग्न्‍्थ ने भारतवर्ष में भाँचालवत हल चल डालदी तो वह यही अन्य है ॥ 
शंकर स्वामी को दो मुखी लडाई लडनी पडी । स्वामी दयानन्द को चोमुखा 
दी नहीं, चहुंमुखा युद्ध करना पड़ा | इसी लिए स्वामी दयानन्द ओर उनके 
मिशन के शत्रु भी अधिक संख्या में थे । ये सब कुछ द्वोते हुए भी मेरी सम्मति में 
आदिम सत्याथ प्रकाश की उपयोगिता को विरोधी कम न कर सके 
ऋषि दयानन्द के जीवन काल में ही जो पचास के छग भग आये समाज 
स्थापित हुए ओर जो सदर्तों व्यक्तितर्यों ने सनातन वेद्क धर्म क्री शरण ली वह 
इसी “ आदि ग्रन्थ! का चमत्कार था; फिर आश्चर्य होता है कि इसको आर्य- 
पुरुषों ने उपेक्षा की दृष्टि से क्‍यों देख' । असल बात यह हैं कि जब पहले 
सत्यार्थप्रकाश की छपी हुईं सब्र प्रतियां समाप्त हो गईं ओर संशोधित सत्यार्थ- 
प्रकाश छप कर जनता के हार्थों में चला गया तो फिः पुराने की ओर दृष्टि 
करन। केव उन पुरुतों का ही काम था जिनकी ऐतिहासिक अन्वेषण में कुछ 
रुचि हो । सो ऐसे पुरुष उस सपय आययसमाज में थे नहीं । 

हसम॑ संदेह नहीं कि जिन पंडितों ने आदिम -सत्यार्थप्रकाश, स्वामी 
दुयानन्द के व्याख्यान रूप में, लिखा था उन्होंने कुछ प्थानों में उम्त स्वामीजी 
के आशय के विरुद्ध भी लिख दिया । इन, मन्थकर्ता के भाशय से विरुद्ध, 
अशुद्ध लेखों के दो ही कारण द्वो सकते हैं |या तो छिखने वाले पंडित ऐसे मूर्ख 
थे कि स्वामीजी के आशय ओर शब्दों को ठीक न समझ सकते थे, अथवा 
उन्होंने कुटिकता से कुछ अपने मतछझ॒ब की बातें डाल दीं ओर ऋषि दयानन्द 
ने उदार भाव से उन पंडितों को कुटिल न मान कर उन्हें मूख द्वी मान लिया | 
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सम्बत १९३२ विक्रमी के मध्यभाग में सत्यार्थप्रकराश बिकने लग 
गया । सम्बत्‌ १९३४ के किसी मास में ऋषि दयानन्द एक स्थान में ब्याख्यान 
देते हुए मुर्देडे श्राद्ध का खन्‍्डन कर रहे थे | एक ब्राह्मण हाथ में सत्यार्थ- 
प्रकाश लिए हुए शोर मचाने लगा और बोछा--“ यहां क्या कह रहा है और 
अपने ग्रन्थों में क्या लिखता है ! यह अन्धेर है ” इत्यादि । लोग इसप्ते बल से 
बेठाने लगे परन्तु ऋषि ने उसे अपने पास बुला लिया और पुस्तक लेकर देखी 
तो उसे कहा-' महाशय ! तुम ठीक कहते हो। लेखकों ने मेरे आशय के 
विरुद्ध लिखकर छपत्रा दिया है ” और उसी स्थान से एक विज्ञापन लिखकर 
भेजा जो सख्रत्‌ १०३७ के आरम्म में ही यजुर्वेद भाष्य के पहिले अंक 
पर छा गया था | उसमें इतना ही छिल्ला हे कि.“ जो सत्यार्थ प्रकाश ३२ 
पष्ठ और २५ पेक्ति में पित्रादिकों में से जो कोई जीता हो उसका तर्पणन 
करे और जितने मर गए उनका तो अवश्य करे। तथा पृष्ठ ४७ पंक्ति २१ मेरे 
भए पिन्रादिर्कों का तर्पण ओर श्राद्ध करता है इत्यादि तर्पण और श्राद्ध के 
विषय में जो छापा गया है सो दिखने और ओधने वालों की सल से छपवाया 
गया हे” परन्तु हम छोगों के लिये विचारणीय यह है कि जब १० महेश चन्द्र न्याय- 
रन सी. आईं, ई, (० । ;; ) से प्रमिद्ध पंडित कलकत्ता मे शिक्षा प्रधान 
नगर में ऋषि दयानन्द के व्याख्यान का बेगीयभाषा में अनुवाद करते हुए 
श्रेतागण की आंखों में घूछ झोंकने से न टछे, तो साधारण पंडितों का छोभ- 
वश कुटिलता से णक प्रसिद्ध सशोधऊ के विचारों को उलटा लिख देना कुछ 
आरचये जनक घटना नहीं है । 


दूसरा विषय जिसे ऋषि दयानन्द के आशय से विरुद्ध उक्त ग्रन्थ में 
पंडितों ने लिखा वह यज्ञों में पशुहिंसा का विधान है । यतः वह विषय 
स्पष्टटया ऋषि दयानन्द के सामने चिरकरा् तक न आया और उनका 
ध्यान उस ओर खिंचा तो उस समय जब कि द्वितीयावृत्ति के किए सत्यार्थ- 
प्रकाश क' संशोधन करने लगे, इसलिये उसके विषय में उन्होंने कोई 
विशेष विज्ञापन छपवान की आवश्यकता न समझी । 

ऋषि दयानन्द की मृत्यु के बहुत काल पीछे पोराणिक धर्ममहामण्डल 
स्थापित हो गया ओर दक्षिण के लोभ में बीसियों पंडित आर्यसमाजञ के 
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सामने खण्डन मण्डन के लिए प्रवृत्त हुए, उस समय पुराने सत्यार्थप्रकराश को 
उन लोगों ने अपने हार्थों में विशेष शखत्र बनाकर यह घोषणा आरम्भ कर दी 
कि स्वामी दयानन्द के सिद्धान्तों को भी आर्य लागों ने तिलांजलि दे दी हे ओर 
इस छिये वर्तमान आर्य समाजियों की कोई बात भी मानने के योग्य नहीं है | 
आये पुरुष अब तक पोराणिक पंडितों के इस्त आक्षेप का यही उत्तर देते रहे 
कि पुराना सत्याथ्प्रकाश ऋषि दयानंद ने उस समय लिखा था जब क्]ि 
आये समाज स्थापित नहीं किया था , आयसमाज की स्थापना करने के 
पश्चात्‌ उन्होंने संशोधित सत्याथ प्रकाश बनाया; आर्य समाज उसी को उनका 
स्वमत वा सिद्धांत मार्नता है ॥ आय समाज की ओर से यह उत्तर तो ठीक 
है, परन्तु इसी उत्तर तक समाप्ति नहीं होनी चाहिये थी प्रत्युत उससे आगे मी 
कुछ चलने को आवश्यकता थी ' 

पुराने सत्याथप्रकराश की बुनियाद पर दो प्रकार के आक्षेप ऐसे होते हैं जिनका 
उत्तर दिया जाना ऋषि दयानंद के गो(व को स्थिर रखने तथा आये समाजस्थ 
नेताओं तथा विद्वानों के सदाचार की रक्षा के लिए आवश्यक है। पहली प्रकार 
का आल्षिप यह है कि ऋषि दयानंद ने पहला सत्यार्थ प्रकाश छपने के पश्चात 
अपने कुछ सिद्धांत बदल लिए, परतु अपने उ+ मत परिवर्तन के विषय की 
स्पष्ट घोषणा नहीं दी ।दूसरी प्रकारका आक्षिप यह हैं कि आयंसमाज के नताओं ने 
पहले सत्यारथ्थ प्रकाश के मेतव्यों को बदल डाला, परन्तु संसार को यही धोखा 
देते रहे कि परिवर्तित सिद्धांत ऋषि दथानंद के ही हैं । 

पोराणिक मत के प्रचारकों के इन सब, आक्षपों को, इस समय पे० कालूराम 
शास्त्री नामक एक व्यक्ति न स्पष्टरूप से एक स्थान में करके आदिम सत्याथ- 
प्रकाश को ज्यों का त्यथों छाप दिया है । इस लिए पोराणिक पंडितों के 
सारे आक्षिपों का उत्तर एक ही बार बडी उत्तम रीति से दिया जा सक्ता है । 
और यह उत्तर बहुत पढ्िले दियाजाना चाहिये था जिससे पहिले छपे सत्यार्थपकाश 
के बहुत से उत्तम छेखों से आये जनता लाभ उठा सकती । 

हम इस अन्ध में पहले पं० काढराम के आशक्षेपों की पड़ताल करेंगे। उसके 
पदचात्‌ यह सिद्ध करेंगे कि जिन पोराणिक पण्डितों ने काढूराम को इस प्रकार 
की कल्पनायें करने में सहायता दी है, उन्हीं पंडितों ने कुछ अन्य विषर्यों में भी 
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अर्थ का अनर्थ करने की चेष्टा की थी, ओर अन्त में कुछ छाभदायक लेख उक्त 
सत्यार्प्रकाश से उद्धृत करके पोराणिक धर्मावलम्बी भाइयों से प्रार्थना करेंगे कि 
यदि कादराम का अन्य खरीदें तो उस के साथ इस अन्थ को भी अवश्य पढलें 


जिस से उन्हें बहुत विषयों में उन्नति के मागे का अनुसरण करने का अवसर 
मिल जाय | 


कालराम की विचित्र कल्पनायें । 

पहली कल्पना--यह है कि “जिस समय यहद्द सत्याथप्रकाश आयेसमाजियों 
को दिखलाया जावेगा उस समय आयेसमाजी फोरन कह देंगे कि यह इबारत 
पं० काल्राम ने मिलादी होगी ”ः अपनी आरम्भिक सूचना में इन्होंने इसी 
पर बढ़ा बल दिया है और यह लिखकर कि आर्य लोग चालाकी से बात को 
उड़ाने लगते हैं अपने सनातनी भाइयों को सम्मति दी है कि आर्यों से यद् कह्ृददो 
कि “ जब तरू कोई आर्यप्तमाजी मेल साबित करके प्रति शब्द १०) इनाम न 
के लेगा तब तक यह नहीं माना जा सकता कि कादराम ने इस में मिलाया है?! ' 
फिर लिखते हैं---“इस पर अड जाना चाहिये चाहे वह कितनी हो कोशिश करे 
कुछ भी कहे विन्तु तुम यही कहो कि मिलाने का सबूत दो वह कुछ भी नहीं 
दे सकेगा । ”? इस सूचना से पहले के चार पृष्ठ भी सनातनी प्रचारकों आदि 
की साक्षी से भर दिए हैं कि काढराम ने अक्षरशः पहले सत्यार्थथक्राश को ठीक 
नकल छापी है। जब नकल ठीक छापी गई हैं तो कोई आर्यसमाजी क्यों कहेगा 
कि कोई ““इबारत का लराम ने अपनी तरफ से मिलादी द्वोगी | ” यह तो वही 
मसल है कि सूत न कपास कोरी से छह्ठम लठ्ठा । प्रतिलिपि जब ठीक है तो 
कोई ऐसा विवाद कर द्वी नहीं सकता । तब काढराम ने ११ व्यक्तियों से साक्षी 
मांगने ओर उन्हें पहले सत्याथेप्रकाश का अपनी छपाई पुस्तक के साथ मिलान 
करने का कष्ट क्यों उठाया और उन सज्जनों का भी समय क्यों व्यर्थ नष्ट 
किया ? इस का कारण है । जिस वकील का मुकुहृदमा कमजोर द्वोता दे वह 
पहले कुछ अशुद्ध कल्पना करके अपने विरोधी वकील को बुरा भला कहने लगता 


है | परन्त जब आगे चलकर मुकददमे का पोछ खुल जाता है तो एसी कढ्पना 
स्वयम्‌ उस वकील के विरुद्ध पड़ती है । 


अच्छा तो यहां प्रथम ५ प्रृष्ठ ( चार पृष्ठ साक्षियों की सम्मतियों के 
और पांचवां प्रृष्ठ सूचना वाढा ) तो व्यर्थ हैं, क्योंकि कोई जामे समाजी यह 
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कुहेगा ही नहीं कि इस छपे हुए अन्थ में कादराम ने कोई “इबारत अपनी तरफ 
से मिलादी होगी ”” परन्तु यह कहने क। प्रत्येक आये को भधिकार है ( यदि 
बह सिद्ध कर सके ) कि सं० १८७५ ३० के छपे सत्यार्थप्रकाश के लिखने वाले 
पोराणिक पडितों ने कुटिल नीति से ढिखाने वाले ग्रन्थकर्ता के मन्तव्य के विरुद्ध 
लिख ओर छपवा दिया । 


दूसरी कल्पना-- कालराम जी की यद्द हे कि “दूसरा प्रश्न उठावेगा कि हम 
इस सत्याथप्रकाश को ही नहीं मानते इस के ऊपर यह उत्तर देना चाहिये कि इससे 
हम को कोई मतलब नहीं है तुम मानो या न मानो ऊिंतु स्वामी दयानन्द जी 
इस को मानते थे इस के ऊपर यदि विचार चल नावे तो विचार नामक छेख 
को विचार कर उस की बातों को प्रमाण में दो समाजी की चाल बंद दो 
जावेगी ओर उस को बह सत्यार्थप्रकाश मानना होगा । ” यह कछपना बढी 
विचित्र है । सत्यार्थप्रकाश के मानने वा न मानने से न जाने क्या तात्पय है । 
यह तो सभी आय मानते हैं कि पहला सत्यार्थधक्राश स० १८७४ ई० के 
जुलाई से सेप्तेम्बर मास तक प्रयाग में स्वामी दयानंद ने राजा जयकृष्णदास के 
कहने पर लिखवा दिया था । उक्त अन्थ को सत्यार्थ का प्रकाशक स्वामी दया- 
नंद ने भी कहा था ओर आय लोग भी ऐसा ही मानते हैं, ओर हमारा निश्चय 
दे कि जो निष्पक्ष सज्जन कालराम का छपाया अन्थ खरीद कर पढ़ेंगे उनको भी 
उस से सीधे धर्म मार्ग का ही उपदेश मिलेगा | परन्तु आये का केवल यह कहना 
दे कि जहां जहां पोशणिक पंडितों ने ऋषि दयानन्द के सिद्धांत के विरुद्ध लेख 
लिख दिये हैं उन्हें बीच में से निकाल देना चाहिए । और ऐसा ही ऋषिवर 
स्वामी दयानंद ने दूसरा तत्यार्थप्रकाश तय्यार करते समय कर भी दिया है । 


तीसरी कल्पना--यह है कि श्रीराजा जयकृष्णदास सी० एस० आई० 
आयेसमाजी न थे; अपनी भूमिका में काल्राम जी लिखते हैं-* कई एक सज्जनों 
का विचार द्वोगा कि राजा साहब आर्यसमाजी होंगे किंतु राजा साहब के लेख से 
विदित होता है कि वे आयैसमाजी नहीं थे किन्तु सनातनपधर्मी थे” यह 
कल्पना किस आधार पर है? इस आधार पर कि “उन्होंने जो इतना रुपया खचे 
किया उस का अभिप्राय यद्द था कि सत्यार्थप्रकाश के विषयों पर निष्पक्ष होकर 
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विचार किया जावे कि वास्तव में सत्य क्या है इसी बात को राजा साहब ने 
निवेदन न० ३ में लिखा हे। ?! 
यह समझ में नहीं आता कि काढराम जी की किस ह नई कल्पना की पुष्टि 
इस बात के मान लेने से होती है कि राजा जयक्ृष्णदासनजी आर्य समाजी न 
थे प्रत्युत सनातन धर्मो थे ! परंतु इस कल्पना के लिए कोई लिखित प्रमाण 
वा साक्षी न देते हुए उन्होंने केवल राजा साहब के निवेदन ने ३ की ओर ही 
संकेत किया है; परंतु उस निवेदन के क्रिसी शब्द से भी यह विदित नहीं होता 
कि वह सनातन धर्मी थे । उन्होंने लगभग उन्हीं श्वछ्दों का प्रयोग किया है 
जिन को सशोधित सत्यार्थप्रकाश सर्व साधारण के सामने रखते हुए, ऋषि दयानंद 
ने दोहराया है । पाठकों के सुभीते के लिए दोनों निवेदों को आमने सामने 
रक्‍्खा जाता है ॥ 
राजा साहेब का निवेदन । 
इस पुश्तक के पाठकों से मेरी यह मेरा इस अन्थ के बनाने का मुख्य 
विनय पूर्वक प्रार्थना है कि इस ग्रन्थ , "योजन सत्य २ अर्थ का प्रकाश करना 


के छपवाने से मेरा अभिप्राय किसी | £ मेंथात्‌ जो सत्य है उस को सत्य 
विशेष मत के खण्डन मण्डन करने का और जो मिथ्या है उस को मिथ्या ही 
नहीं किन्तु इस का मुख्य प्रयोजन यह #तिपादन करना सत्यअथे का प्रकाश 
है कि सज्जन ओर विद्वानू लोग इसको. रमेश है । *“““विद्वानआप्तों का यही 
पक्षपात रहित होकर पढ़ें और विचारें.. ठखव्य काम है कि उपदेश वा छेख द्वारा 
ओर जिन विषयों में उन की दयानन्द व मनुष्यों के सामने सत्यासत्य का 
स्वामी के सिद्धान्तों से सम्मति न हो. रूप समर्पित करदे, पश्चात वे स्वये 
उन विषयों में अपनी अनुमति प्रबल ना हिताहित समझ कर सत्यार्थ का 
प्रमाण पूर्वक लिखें जिस से धर्म का अहण ओर मिथ्याथ का परित्याग करके 
निर्णय ओर सत्यासत्य की विवेचना हो सदा आनन्द में रहें | 

मुख से शाख्रार्थ करने में किसी 

बातका निणय नहीं होता । परन्तु 


ऋषि दयानंद की भूमिका | 


न मम 
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लिखने से दोनों पक्षों के सिद्धांत 
ज्ञात हो जाते हैं ओर सत्य विषय का 
निणेय होजाता हे इसलिए आशा है कि 
सब पण्डित ओर महात्मा पुरुष इसकी 
यथावत्‌ समालोचना करेंगे ओर यह न 
समझेंगे कि मुझको किसी विज्ञेष मत की 
निन्‍दा अभिग्रत हो । छापने में शीघ्रता 
के कारण इस अन्थम बहुत अशुद्धियां 
रह गई हैं आशा है पाठक गण इस 
अपराध को क्षमा करेंगे!* । 


| 


| फिर उत्तराधे की अनुभूमिका में 


>रमम-+-म-फमनन-क चकनक०->त जाआा5ः 


सब मतों में चार मत भर्थात्‌ वेद 
विरुद्ध पुराणी, जेनी, किरानी और 
कुरानी सब मर्तों के मूल है वे क्रम से 
एक के पीछे दूसरा तीसरा चोथा चला 
है ला अधिक परिश्रम न हो इस 


। लिए यह ग्रन्थ बनाया है । जो २ इस 


| 


में सत्यमत का मण्डन और असत्य मत 
का खण्डन लिखा हे वह सबको जञनाना 
ही प्रयोजन समझा गया है । 
पक्षपात छोडकर इसको देखने से सत्या3- 
सत्य मत सबको विदित होजायगा 
परचात्‌ सबको अपनी २ समझ के 
अनुसार सत्यमत का ग्रहण करना ओर 
असत्य मत को छोडना सहज होगा”? । 


न्यायपरायण पाठक देखेंगे कि यदि किसी विशेष मत की निन्‍्दा अभिप्रेत 
न होने के क/रण राजा जयकृष्ण दास सनातनधर्मी थे तो “' पक्षपात छोड़कर 
5 अपनी २ समझ के अनुसार सत्य मत का अहण ओर असत्य मत को 
छोड़ने” के लिए सुभीत! देने वाले स्वामी दयानन्द क्‍यों सनातन धर्मी न माने 
जाये । ओर ये दोनों महानुभाव थे भी सच्चे सनातन धर्मी क्योंकि वे स्वतः - 
प्रमाण वेद के सामने आधुनिक अनृत भागवतादि पुराणों की कुछ हकीकत नही 


समझते थे ॥ 


यह तो स्पष्ट हो गया कि कादूरामीय परिभाषा के अनुसार राजा जय कृष्ण- 
दास सनातन धर्मी न थे । परन्तु क्या वह आर्य समाजी न थे ? इसका निणेय 
ऋषिदयानन्द के जीवन वृत्तान्त से लग सकेगा, जिससे कुछ उद्धरण नीचे 


दिये जाते हैं-- 
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[ १ ] २० दिसम्बर, सन्‌ १९७३३ को स्वामीदयानन्द छल्ेसर पहुंचे-'“बहा- 
रत कयाम छलेसर राजा जयक्ृष्णदास साहब बहादुर, सी. एस. आईं. डिपटी 
कलेक्टर स्वामी जी के दशेन को पधारे और वाहदा लेकर वापिस चले गए? । 

(जीवन चरित्र, ४०२१३) 


[२ ] २ ६द्सिम्बर, सन्‌ १८७३ ई० को “स्वामी जी महाराज अलीगढ़ 
में बागुचाऊलालमें, मुत्तसिक अचल तालाब के ठहरे ओर राजा जयक्ृष्णदास 
साहब के मेहमान हुए?! । 


[ ३ ] प्रयाग में तो तीन मास राजा साहेब के ही अतिथि थे और उनकी 
प्रेरणा से ही सत्यार्थ प्रकाश पण्डितों को लिखवाते रहे [कुमार ज्वालापसाद बी.ए. 
ओऔस्वामी जी के शिष्य थे, और यह राज्ञा साहेब के पुत्र थे | पृ० २२२ पर 
लिखा हें--“'स्वामीज॑ने पं० ज्वालाप्रसाद बी. ए. फरजन्द ( पुत्र ) राजा जय- 
कृष्णदास साहब, सी. एस. आई. को हाजरीन मजल्सि के सामने सन्ध्या के 
पढने के लिए कहा जो कि उस वक्त कल्मी कापी थी ।? इसी समय के लेखों से 
प्रतीत होता दे कि कुमार ज्वाल्ाप्रसाद प्रायः स्वामी जी के पत्र व्यवहार का काम 
किया करते थे ' 

[ ४ ] ४० २६२ के पढ़ने से पता लगता हैं कि जनवरी, सं० १८७७ 
के लाई लिटन के दरबार के समय स्वामी दयानन्द के केम्प में जहां ओर भार्य- 
पुरुष उतरे थे वहां श्री राजा जयक्ृष्णदास भी वहीं ठहरे हुए थे । 


[ ७५ ] जीवन चरित्र के ० 9३१से 9३७ तक मुरादाबाद में ऋषि दया- 
नन्‍्द के तीन बार के प्रचार का द्वाल छपा है | उसमें से कुछ उद्धरण इस प्रश्न 
बर बहुत प्रकाश हालेंगे - 


& पहली बार सन १८७६ ३० में यहां तशरीफू छाए और राजा जयक्ृष्ण 
दास साहब बहादुर, सी. एस. आईं के बंगले में, जो हवेली के बाग में है । उतरे 
यह वदी राजा साहब हैं जिनकी सहायता से पत्याथ प्रकाश बार अव्वहू तबा 
हुआ, ओर जिन्होंने बहुत से उत्तम पुस्तद्न विछायत जर्मन से मंगाऋर स्वामी को 
अवलोकनाथे दिए थे। '**“*** व्याख्यान के नोटिस कुमार परमानन्दुजी की 
तरफ से दिये गए”? ॥) 


[ १५ ] 


( कुमार परमानन्दनी राजा साहब के बडे पुत्र का नाम था ) “स्वामी जीने 
'पांच छः दिन सायंकाल को राजा साहेब की दृवेली की कोठी के चबूतरे पर कई 
उम्दा मजामीन पर व्याख्यान दिए 4?” 


४ इसी दफा स्वामीजी का पादरी पारकर से कई दिन तक प्रातःकार तह- 
रीरी मुबाहिसा होता रहा जो कुमार परमानन्द जी के पास ( पत्र ) द्वोंगे ॥?? 

मुरादाबाद में तीनों बार राजा साहेब के मकान पर उतरते रहे । तीसरी 
बार “फिर २० जुलाई, सन्‌ ७९ ई० को राजा साहब के मकान पर _ इवन 
कराने ओर समाज बनाने क्री सलाह हुईं । बहुत सी सामग्री मंगाई गई, ओर 
मोहन भोग भी ज्यादा तय्यार क्रिया गया । बाग की रविशपर वेदी बनाई गईं। 
इत्तफाक से उस वक्त बारिश ज्यादा द्वोने लगी ॥ पांच सो आदमियों का मजमा 
था । अमीर ग्रीब सब तरह के छोग जमा थे । स्वामीजीने फरमाया कि ईश्वर 
की मर्जी ऐसी दी थी जो बारिश कम नहीं हुईं ओर देर बहुत होगई द्वे । इनमें 
बहुत से“ ऐसे भी हैं जो अपने घर पर अब तक भोजन कर चुके द्वोते । 
बस मुनासित्र है कि थोड़ा थोड़ा मोहनभोग सब लोगों को देदो और कुछ बाजार 
से पूरी कचोरी मंगाकर सबको खिलादो ओर बन्द मकान में थोडी सामग्री का 
हवन करदो । घुनाचे ऐसा ही किया गया" ४४ उसी रोज समाज कायम 
किया गया ।?? उस आर्य समाज के अधिकारियों में श्रीराजा जयक्ृष्णदास जी 
के पुत्र कुमार परमानन्द जी मनन्‍्त्री नियत किये गए | 


सन १८५७ ३० के ( शायद ) दिसम्बर मास में जन्न अन्थ लेखक बरेली 
आर्य समाज के वार्षिक्ोत्सव पर गया था तो उसके व्याख्यान में श्रीरा ज्ाजय कृष्ण 
दासजी पधारे थे । आयेप्रतिनिधि सभा परिनमोत्तर प्रांत के वार्षिक्र अधिवेशन 
में भी भाग लेते रहे और संयुक्त प्रांत के आये पुरुषों को जगाकर वैदिक जीवन 
की ओर उनकी रुचि दिलाने के लिए प्रेरणा की । 

अब विचार शील पाठक स्वयम्‌ निर्चय कर लेंगे कि श्रीराजा जयकृष्णदाल 
जी आर्य सामाजिक सनातन धर्मी थे वा पौराणिक सनातनिस्ट | 

चौथी कल्पना-यह दे कि सत्याथ प्रक्राश की नह सशोधित आवृत्ति, स्वामी 
दयानन्द के मरने के पदचात्‌ सम्वत्‌ १९४१ विक्रमी में, झाये समाजियों ने 
स्वामी दयानन्द के सिद्धांतों में हेर फेर करके छपवादी | कोई “अधिकार य 
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रहने पर भी समाजियोंने सत्याथ्रप्रकाश की काट छांटकर उसका दूसरा कलेवर 
बना डाला ।'” वह काट छाट किन विषयों में हुई इस पर कादूरामजी लिखने 
हैं--'* स्वामी दयानन्द साय॑ प्रात: मांध का हवन ऋरना मानते हैं और पितरों को 
मांस के पिंड देना बेल आदि नर पशुओं का मारना तथा गौहत्या करना स्वर्ग 
ओर स्वर वासी देवताओं का मनाना अपना सिद्धान्त छिखते हैं किन्तु समाज 
के सत्याथ प्रकाश में इसका विरोध है'*” ४" इसलिए “ स्वाम! दयानन्द के 
सिद्धांत पब्लिक को दशने के लिए लोकोपकरारक़ की दृष्टि से. आज हम प्रथ्रम 
आवृत्ति सत्याथ प्रकाश को छपवा पब्ठिक के सन्मुख रखते हैं कि वढ़ 
सत्यासत्य का निणय करे । इस सत्यार्थ प्रकाश के छपवाने का मतलब लाभ 
उठाना नहीं है किन्तु पब्लिक को फायदा पहुंचाना ह ” और लाभ न उठाने 
का बडा सबूत यह है कि जहां इस से बढ़े आकार व'ले ६३६ प्रष्ठ के सत्यार्थ 
प्रकाश का मूल्य १) है वहां कालूराम के 9०७ पृष्ठ के अन्थ का मूल्य सर्व 
साधारण के लिए ३) नियत किया गया है । क्योंकि यत्रपि अन्थ के टाइटिल 
पर कोई मूल्य नहीं लिखा परन्तु जिस महाद्य ने हमें समाछोचनार्थ पुस्तक 
दी उसने ३) में एक प्रति खरीदनी बतलाई.. ओर सर्च साधारण का फायदा 
इप्त से जो होगा वह कादरामजी की आशा से शायद विरुद्ध ही सिद्ध हो | 
कालरामजी ने यह अन्थ पनातन धर्मियों को आर्यसमाज से घणा दिलाने के लिए 
छपवाया है, परन्तु जब ग्राहकों ने शान्ति से एकास्त देश में बेठ कर इस अन्थ 
को आद्योपान्त पढ़ा तो उनमें से बहुतों के हृदय पोराणिक अंबविश्वार्सो से 
हटकर पैदिक सचाइयों को अहण करने लग जायंगे । 

( नोट--पं० कालूराम के लेखों में विराम कहीं मुश्किल से आता है, इस 
लिए उनका लेख उद्धृत करते हुए ज्यों का त्यों रख दिया है ) 

काल्रामजी ने अपनी चोथी अर्थात्‌ अंतिम करपनाकी पुष्टि में छ; हेतु दिए 
हैं जिनकी पड़ताल नीचे की जाती है । 

काठूराम जी के विचार का अपचार । 

पहला विचार---“ आर्य समाज लाहोर के सेक्रेटरी महात्मा धर्मपाल अपने 
उर्दू में छपवाए हुए सत्यार्थप्रकाश की भूमिका में यह लेख देते हैं कि स्वामी 
दयानन्द का बनाया हुआ सत्यार्थप्रकाश तो प्रथमार्वात्ति ही है ओर द्वितीयाबृति 
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स्वामी दयानन्द का बनाया नहीं किन्तु आयेस्तमाज का बनाया दे जब एक आर्य- 
समाजी अपने मुख से कहता है और अपनो लेखनी से लिखता दे इस से अधिक 
और क्या प्रमाण होगा फिर आर्य समाजी भी कैसा कोई साधारण पुरुष नहीं किन्तु 
लाहौर समाज का मन्त्री ही नहीं किन्तु जिसने दो राख आया से मद्दात्मा होने 
की डिगरी पाई दे ऐसे प्रतिष्ठित पुरुष की साक्षी द्वी बहुत है जब समाज का एक 
मान्य प्रतिष्ठित पुरुष इस बातकों अपने लेख में लिखता हे तब फिर दूसरे साक्षी 
की कोई भी आवश्यकता नहीं ।? 

- समीक्षा--मुसलमान अब्दुल ग॒फूर पहले देवसमाजियों का चेरा था | वहां 
से किसी कारण अलग हुआ तब आर्यसमाज गुजरांवाला ने उसका प्रवेशसंस्कार 
कराके उसका नाम धर्मपाल रक्खा | उसके पश्चात्‌ पहले उसे संस्कृत पढ़ाने का 
यत्न किया गया परन्तु शा्त्रों में परिश्रम तो लोहे के चने चबाने के तुल्य था; 
उसने महम्मदियों के खण्डन में पुस्तक लिखनी आरम्म करदीं। इस पर 
आय्यों ने द्दी क्या पोराणिक हिन्दुओं तक ने उसे सिर पर उठा लिया ! लाहौर 
में (अनारकली ओर वच्छोवाली ) दो आय्यं॑ समाज हैं, उन में से किसी 
आर्यसमाज का वह कभी मन्त्नी नहीं बनाया गया। द्वां स्वर्गीय डाक्टर चिर॑जीव 
भारद्वाज ने आर्यसमात्र से अलग एक आर्यधर्ससभा ( आर्यसमाजियों को वेदिद 
कर्मों में प्रवुत्त कराने के लिये ) खोली थी, उन्दोंने इस पर बहुत विश्वास करके 
न केवल अपनी सभा का इसे भन्त्री द्वी बनाया प्रत्युत इसे अपने घर में रक्खा । 
बद्दां यह एक विधवा श्री को देवसमाज से निक्राछ लाया, जिसका १२ वर्ष 
की आयुक्रा एक लड़का था | डाक्टर जी को इस के व्यवह्ाारसे इस के आचरणों 
पर सन्देह हुआ । यह उस स्री को अपनी बहिन कहता था और डाक्टर जी 
इसका उस के प्ताथ अनुचित सम्बन्ध बतछाते थे, इस किए इसे उन्होंने अपनी 
सभा से ओर अपने मकान से भी अलग कर दिया ॥ तब इस ने डाक्टर जी तथा 
उनक्के मिर्लोक्रे विरुद्ध गन्दे लेख लिखे, जिनकी बुनियाद पर डाक्टर जीने इसपर फोज- 
द री का मुऋद ता चलाया ओर यह ५००) जुरमाना देकर छूटा | ऐसे समयर्म इसने 
आर्यसमाज को हानि पहुंचाने के विचार से पुराने सत्यार्थप्रकाश का उर्दू अनु- 
बाद छपवाया था | यह अब फिर अठ्दुरू गूफर है ओर उसी ख्री के साथ, जिस 


को भगिनी कद्दता था, इस ने अपने ढंग का व्याह कर लिया है| तब सब कें 
सामने डाक्टर जी की बात प्रमाणित द्वोगई । 
२ 
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कालूराम जी को स्वयम॒ यह बात खटकी और आपने लिखा है कि अब 
चाहे वह आर्यसमाज से अलग होगया ( अलग क्या हुआ निकलने के लिए बाधित 
हुआ ) परन्तु जिस समय का काछूराम ने प्रमाण दिया है वह “पूजनीय दशा में 
था!। कालूरामजी की यह कर्पना ठीक नहीं क्योंकि जि समय उसने पुराने सत्याथ 
प्रकाश का उर्द त्जुमा छपवाया था, उस समय वह आय॑समाज का सिद्ध 
शत्रु हो चुका था। ओर उसका उद्देश्य उस समय वी था जो आपका इस 
समय है, एक पन्‍्थ दो काज--अर्थात्‌ ट्कों की कमाई और श्र पर प्रहार । 


परन्तु यहां कादूराम जी का एक वाकछलू है जिसे समझने की आवशंय- 
कता है। आर्यसमाजस्थ पुरुष कब कहते हैं कि आदिम सत्यार्थपक्राश श्रीश्वामी 
दयानन्द्‌ जी का बनाया हुआ नहीं है । वे तो इतनाही कहते हें कि उस में लेखक 
पण्डितों ने, 'मृतक श्राद्ध ओर “यज्ञ में पशु हिसा” परक वाक्य कुटिलता से मिला 
दिए । ऋषि दयानन्द यतः बहुत उदार थे, उन्होंने मृतऋश्रीद्ध विषयक्र विज्ञापन 
में उन्हें मूर्ख ही समझ। है, कुटिल नहीं बतलाया । 


इस सबके अतिरिक्त एक बात ओर है| अब्दुरू गफूर ( उप नाम-धर्ममाल ) 
तो भार्यममाज का शत्रु हे, परन्तु यदि आर्यसमाज का कोई वर्तमान नेता भी 
कहदे कि द्वितीयावृत्ति का संशोधित सत्यार्थप्रकाश स्त्रामी दयानन्द का बनाया 
नहीं तो उसका कथन, इसके विरोधी पुष्ट प्रमाणों के होते हुए,मानने योग्य नहीं | 
उन पुष्ट प्रमाों को आगे पेश किया जायगा । 


दूसरा विचार-' प्रथमावृत्ति सत्याथप्रकाश निश्चय स्वामी दयाननद कृत 
है द्वितीयावृत्ति में प्रथमावत्ति के सिद्धान्तों का चकनाचूर कर दिया गया है 
इस कारण हम कह सकते हैं कि द्वितीयावत्ति ल्षत्यार्थप्रकाश स्वामी दयानन्द कत 
नहीं है । प्रथमावत्ति में स्वगेलोक ओर उसके बसने वाले देवता तथा मांसभक्षण 
आदि जो लिखा था वह द्वितीयावृत्ति में नहीं दे इस क्रारण यह स्वामी दयानन्द 
का बनाया नहीं दो सकता । 


“ कोई कोई समाजी इस के ऊपर उजर किया करते हैं कि यद्ट सब बार्ते 
प्रेत की अशुद्धि से छप गईं कोई भी विचारशील मनुष्य इस बात को नहीं मान 
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सकता कि कम्पाजीटर इतनी अशुद्धि करें जो लोग प्रेत्त के काम से अभिज्ञ हें वे 
जानने हैं कि कम्पाजीटरों से एक दो अक्षर की भूछ हुआ करती है या तो कोई 
अक्षर रह जाता है या इधर का उधर हो जाता है किन्तु यह आज्ञ तक क्रिस्ती 
भी प्रेस में न हुआ और न हो सकता है कि कम्पाजीटर पंक्ति का मजमून अपने 
घर से बना छावें और दूसर की पुस्तक में मिला दें यह असम्भव बात हे इसको 
किसी की भी बुद्धि स्वीकार नहीं कर सकती है 


“ फिर यदि ऐसा हो गया था तो प्रूफ़ तो स्वामी दयानन्दजी ने ही 
शोधा था ( इसको द्वितीयावृत्ति की भूमिका में लिखा है ) कम्पाजीटरों का 
मिलाया हुआ पाठ उत्त समय निकाल देते यदि उस समय भी रह गया 
था तो फिर ज॒द्धाशद्धि पत्र में ले जाते जब्र कि कम्पोज होने के परचात्‌ तेयार 
होने तक स्वामी दयानन्दक्ञी सत्यार्थप्रकाश को दो बार देख चुके तब प्रेस वालों 
की मिलाबट बतलाना संसार को धोखा देना नहीं तो और क्या है ??? 


समीक्षा--यहां पर काल्रामजी ने फिर उसी चाल से काम लिया है 
कि पृवे पक्ष की मनमानो स्थातना करके उत्तर देना आरम्भ कर दिया। पहले 
भाग में तो आपने यही बात दोहराई है कि दूसरी आवृत्ति में आयेसमाजियों 
ने सिद्धान्त भेद कर दिया । इसका उत्तर तो आगे मिलेगा कि आयेसमाजियों ने 
कुछ नहीं किया प्रत्युत स्वामी दयानन्द ही प्रथमावृत्ति का सारा संशोधन कर गये थे 


फिर आप छिखते हैँ कि कम्पोजीटरों का यह दोष नहीं हो सकता कि 
पैक्तियों की पंक्तियां मांस भक्षणादि विषयक ग्रन्थ में डालें । आर्य कब कहते 
हैं कि कम्पोजीटरों ने वे पंक्तियां डाल दीं? उनका तो यह कहना हे कि 
लिज़नेवाले पोराणिक पंडितों ने वे पंक्तियां डालदी ओर आगे चल कर भअ्नन्तरीय 
तथा बाद्य साक्षियों से सिद्ध किया जायगा कि ऋषि दयानन्द कृत वे पंक्तियां 
नहीं हो सकतीं । 


फिर आपने यह लिखकर सर्व साधारण को धोखे में डाला है कि स्वामी 
दयानन्द ने पहले सत्यार्थ प्रकाश के प्रूफ देखे | सेप्तेम्बर, १८७४ ३० के अन्त तक 
अन्थ लिखवा कर वह प्रयाग से चे गए। जबलपुर ओर नाशिक होते हुए वह 
मुम्बई पहुचे, जद्दां बल्‍्लभम्नत का दुर्ग उन्हों ने हिला दिया | फिर अहमदाबाद, 
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राजकोट, पूना आदिक स्थानों में प्रचार किया। द्वितीय आबृत्ति की भूमिका 
में कहीं नहीं लिखा कि स्वामी दयानन्द ने प्रूफ देखे | वहां केवक इतना लिखा 
है “ हां जो छपने भें कहीं २ भूल रही थी वह निकाल शोध कर ठीक ठीक 
करदी गई है /” इसका तात्पर्य यह है कि पोराणिक लेखकों की कुटिल्ता वा 
मूखता से जो भूल रही थी वह निकाल दी गई है । इससे तो आर्यों के दावे की 
पुष्टि होती है। और जो काढ्शमजी ने शुद्धाशुद्धि पत्र की तैयारी का 
सम्बंध स्वामी दयानन्द से जोड़ा, उसका श्री राजा जयक्ृष्णदासजी के निवेदन 
नं० ३ के अन्तिम भाग से ही खन्‍्डन हो जाता है। जब पण्डितों के शुद्धा- 
शुद्धि पत्र लगाने पर भी अनेक अशुद्धियां रह गईं ( जो अब भी अन्थ के पढने 
से विदित होती हैं ) तब तो राजा साइब ने लछिखा--“छापने में शीघ्रता के 
कारण इस ग्रन्थ में बहुत भशुद्धियें रह गई हैं आशा है पाठकगण इस 
अपराध को क्षमा करेंगे | ”” भोर शीघ्रता करने का कारण उस पत्र के पाठ से 
विदित हे जो स्वामी दयानन्द ने अहमदाबाद से श्री हरिवंशलारू जी को छिखा 
था अर्थात्‌ धर्म के जिज्ञासु पुस्तक शीघ्र मांगते थे | उसी पत्र से यह भी विदित 
होता है कि ईसाई तथा मुहम्मदी मर्तों का खन्‍्डन भी तैय्यार करा के 
स्वामी दयानन्द दे आये थे, परन्तु ग्रन्थ को शीत्र सवेसाधारण के हाथों में देने 
के विचार से वे दोनों भाग भी प्रथमावृत्ति के साथ न छप सके | 


इस प्रकार कादराम जी का दूसरा विचार भी त़िमूल ओर वाग्जालमात्र ही है | 


तीसरा विचार-( क ) स्वामी दयानन्द जी का देहान्त सम्बत्‌ १९४० में 
हुआ और यह भूमिका (अर्थात्‌ द्वितीयाबृत्ति की भूमिका ) सम्बत्‌ १९४१ 
में बन कर भ्रेस में छपने को आईं इस से सिद्ध है कि स्वामी जी के जीवन- 
समय में आर्य समाज सत्यार्थप्रकाश को नए सांचे में न ढाल सका ओर उनके 
मरने के पश्चात्‌ फोरन ही काट छांट करके सत्याथ प्रकाश का नया कलेवर 
तय्यार कर दिया जब कि स्वामी दयाननद जी सम्बत्‌ १९४० में मर चुके फिर 
सम्बत्‌ १९४० में स्वामी दयानन्द जी भूमिका किस प्रकार लिख सकते हैं । 


समीक्षा-काद्राम ने कोई लिखित प्रमाण वा साक्षी नहीं दी कि संशोषित 
सत्याथ प्रकाश की भमिका सम्बत्‌ १९४१ में बन कर प्रेस में आईं। सत्यार्थ- 
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प्रकाश का सारा सशोधन सम्बत्‌ १९३९ के भाद्रपद मास तक हो चुका था। 
उन दिनों ऋषि दयानन्द उदयपुर में थे। श्रावण शुक्ला १० से लेकर फाल्यगुन 
कृष्णा ७ सम्बत्‌ १९३९ तक वह उदयपुर में रहे । मतीषि समथंदान प्रबन्ध- 
कर्ता वैदिक यन्त्रालय के साथ जो पत्र व्यवहार ऋषि दयानन्द का हुआ ( और 
जो '“ऋषि दयानन्द का पत्र व्यवहार ” नामी अन्थ में छप चुका है ) उस से 
विदित होता है कि जुलाई सन्‌ १८८२ ई० में संशोधित सत्यार्थप्रकाश के 
९ समुर्लास पूरे छप चुके थे ओर दशम सपुललास छत रहा था । उम में भी 
पोराणिक पण्डित पुरानी छीला ही करने लगे थे परन्तु मनीषि समर्थदान को 
सावधानी के कारण वह कुटिल नीति न चर सको । इस विषय पर सबविस्तर 
मंशीराम जिज्ञासु रचित “वेद और आर्य- समाज” नामी रूघु पृस्‍्तक में देखना 
चाहिए ( जो प्रचारक-पुश्तक-भन्डार कांगडी से मिल सक्ती है ) परन्तु यहां 
केवल मनीषि समर्थ दान के १३ जुलाई सन्‌ १८८२ ई० के लिखे पत्र से 
थोडा उद्धरण किया जाता है--“श्री महाराज नमस्ते-निवेदन यह है कि वेदमाष्य 
में जो मांप्तमक्षण का विधान आया था उस को तो आपने निकाल दिया था 
ओर मुझ को भी आज्ञा दी थी कि मांस का विधान न आवे इस प्रकार से छाप 
दोसो मैंने छाप दिया था। अब सत्याथेप्रकाश के भक्ष्याभक्ष्य का प्रकरण-पाया इस में 
भी जापने मांस खने की आज्ञा स्पष्ट दी है। प्रथम जब पस्तक लिखा गया 
था तब तो मांस की आज्ञा नहीं दी, पीछे से शोधते समय ( क्‍या ) आपने दी 
है ऊपर से आपने बनाया है इस्त लिये मेरी शक्ति नहीं कि में इस को काट दूं 
इस लिए आप से निवेदन किया | अब जैसी आप को आज्ञा हो वेसा किया 
जय 0 कसम सत्याथप्रकाश का एक फाम तो ओर छपेगा पीछे से आप का 
पत्र आवेगा तब छपेगा कृपा करके पत्र शीघ्र दीजिए । ?? 


झात होता .है कि स्वामी जी ने पत्र दिया और वह मांस की आज्ञा वाला 
भाग न छुपा । इसके १६ वर्षी पीछे यह सिद्ध द्वो गया कि मांस का आंशिक 
विधान पुन: सत्याथ प्रकाश में घुसेडन का कलुषित प्रयत्ञ पं० ज्वालादत्त संशोधक 
ने किया था ( विस्तार पूवंक देखो वेद ओर जआय्य समाज! ए० २६ से 
३६ तक ) काढराम जी ने इसी विचार में यह कल्पना भी पेश की है कि 
स्वामी दयानन्द के जीवन में सत्य'थे प्रकाश के संशोधन को हाथ भी नहीं 
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लगाया गया था उन के मरने के पश्चात्‌ ही आयी ने काट छांट की ओर 
स्वय्म ही १९४१ सम्बत्‌ में भूमिका लिख कर उस पर भाद्रपद, सम्वत्‌ 
१९३९ की तिथि डाल दी होगी । परन्तु वास्तविक घटनाओं के सामने ऐसी 
निमूल कल्पनाएं कब ठहर सकती हैं , 


जीवन चरित्र में लिखा है कि स्वामी दयानन्द ने २ अक्टूबर सं० १८८० 
ई० तक मुजफ्फर नगर में धमम प्रचार किया । उन दिनों ठाकुरदास जेनी ने 
स्वामी जी को नालिश की धमकी दे छोडी थी ओर ग्रसिद्ध कर छोडा था कि 
उन की गिरफंतारी के लिए बारंट निक्रलवाया हुआ है ( यह बात थी झुंठ ) 
उस समय लाला भोलानाथ सहारनपुरी स्वामी जी को मिले | उन्होंने कहा “कि 
जब मुजफ्फरनगर से स्वामी जी वापिस आए तो भोजन करने के बाद मैने अज 
की कि महाराज आप के पकड़ने के वास्ते जेनी लोगों ने इश्तिह्वार दिया है और 
बमूजिब ताजीरात-ए-हिन्द माखूज करा केद कराने की सलाह की है 
फ्रमाया कि सोने को जितनी आग दी जाती है उतना ही वह कुन्दन होता है। 
( मुझे ) अगर तोप के मुंह से बांध कर कोई प्रश्न करेगा कि कया सत्य है तो 
वेद ही की श्रति मुंह से निकलेगी । ओर अब तो मैंने बहुत ग्रन्थ जेनी छोगों 
के देख लिये हैं वह मेरे प्रश्नों का क्या जवाब दे सकते हैं । फिर मेने बरवक्त 
सवारी प्रश्न किया कि महाराज सत्यार्थ प्रकाश दूसरी मतेबा कब छपेगा, उसकी 
बहुत आवश्यकता हैं । फेरमाया कि में यही तो कर रहा हूं और कोइ काम मेरा 
नहीं । इस से स्पष्ट सिद्ध होताहै कि सं० १८८० ई० अर्थात्‌ सम्बत्‌ १९३८ 
विक्रम में ही सत्याथथ प्रकाशे की द्वितीयाबृत्ति के संशोधन का काये प्रारम्भ हो 
चुका था। फिर श्रावण से फात्युन १९३९५ तक ऋषि दयानन्द उदयपुर में 
रहे ॥ वहां ध्रप' उनके पास बराबर जाते थे । १३ जुलाई, १८८२ ई० का 
मनीषि समथे दान का पत्र दिया जाचुका हे जिससे सिद्ध होता हैं कि उस तिथि तक 
संशोधित सत्यार्थ प्रकाश के नो समुल्लास तथा दशम समुल्लास का आचारा- 
नाचार विषय भी छप कर तबार हो गया था क्‍योंकि समर्थदान जी उस पत्र 
में लिखते हैं कि एक फार्म ओर छाप कर फिर मांप्त विषय में आज्ञा आने पर 
दी कुछ छपेगा | 
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अब जिन विषयों में (अर्थात मुर्दों का श्राद्ध, तर्पण तथा यज्ञ में मांस विधि) 
यह कल्पना की गई है कि वे स्वामी दयानन्द के मनन्‍्तव्य थे ओर उन की खस॒त्यु 
के पश्चात्‌ आया ने सत्यार्थ प्रकाश से निकारू दिए, उनका सारा वर्णन दशम 
समुल्लास तक समाप्त हो जाता है ओर उ4 भाग का ऋषि दयानन्द के जीवन 
में उन्हीं की आज्ञा से छतना सिद्ध हो गया | परन्तु इस से बढ कर एक अन्तिम 
साक्षी है जिसे लिखकर अगछे विचार का यशथ्रा योग्य सत्कार छतिया जायगा | 


जोधपुर में ऋषि दयानन्द ३१ मे,१ ८८३ ई० को पहुंचे ओर २७ सेप्तेम्बर 
१८८३ ३० तक निर्भय होकर धर्म का प्रचार क्रिया | यहां वेश्या, बाह्मण 
ओर मुहम्मरी-जिन की आजीविका पर दयानन्द के उपदेश वज्ञ की तरह पड़ते 
थे-तीनों ने उस कंटक को अपने मार्ग से दूर करने की ठान ली + सुकरात को 
जैसे विष का प्याला पिछाया गया था, उपी प्रकार ऋषि दयानन्द के दूध में 
भी विष मिछाया गया । उस क्रूर निदंईं देश के वृत्तन्त में नीचे लिखा चारण 
नवरूदान का कथन हमारी प्रतिज्ञा की, स्पष्ट रूप से, पुष्टि करता है । 

“४ मैंने स्वामी जी से नया सत्याभग्रकराश जो उस वक्त 369 सके सैक्त 
छाप चुका था--ठाकुर गिरपारी सिंह रईस के वास्ते खरीदा था ( ?! 


अब नए सत्यार्थप्रकाश के प्रथम १० समुलास तो प्० २९० पर प्रमाप्त होचाते 
हैं, इस लिये स्वामी जी के जीवन में ही एकादश समुडास के भी ७४ प्रह्ठ छप 
कर उनके पास पहुंच चुके थे । इस विचार के अन्त में, यह बतलछा कर कि उनके 
पास अनुमान का बल है, पण्डित कालूराम लिखते हैं -- “ ओर समाज के पास 
.ऐसा कोई सबूत नहीं कि जिससे भूमिका को स्वामी दयानन्द कृत सिद्ध करसक? 
परन्तु यहां अक्राल्य प्रमाणों से सिद्ध कर दिया गया कि न केक्‍ल 
भूमिका ही स्रामी दयानन्द की लिखी हुई हे ग्रत्युत यह कि सारे सत्यार्थप्रकाश 
का संतग्रोधन उक्त ऋषि वर ने ही किया था और कि उसके प्रफ देखते हुए ३६४ 
पृष्ट उन्हों ने अपने सामने छप्रवा कर उत्सुक जिन्नासुओं को देने भी आरम्भ करदिए थे 


चौथा विचार-- * स्वामी दयानन्द प्रथमावृत्ति सत्याथ प्रशश को ही अपने 


सिद्धान्त समझते थे तीन वर्ष तक स्वामी दयानन्द के यही सिद्धान्त रहे तीसरे 
बषे सम्बत्‌ १९३५ में केवल एक पिद्धान्त बदला वह यह कि स्वामी दयानन्द्‌ 
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हले मरों का श्राद्ध मानते थे प्म्वत १९३५ से वह जीतों का ही मानने लग 
गए जब उनके सिद्धान्त में यह फेर आया तब उन्होंने फोरन एक नोटिस निक्रालछा 
जरा उसको भी पढने की कृपा करें ।*' 


इसके नीचे ऋषि दयानन्द का वह विज्ञापन दम किया है जो उन्हों ने 
यजुर्वेद भाष्य के पहले अंक के साथ दिया था; उसमें कादराम जी ने कुछ 
खशुद्ध छपवा दिया है इस लिये वह आर्य प्रतिनिधि सभा पंजाब की छपवाई 
हुई शुद्ध प्रति के अनुसार उचित स्थान पर दिया जायगा ॥। विज्ञापन की नकल 
के नीचे कालराम जी लिखते हैं- 


“इस विज्ञापन में श्राद्ध तपंण को छोड अछूछ कोई लेख सत्यार्थ प्रकाश का 
अशुद्ध नहीं बतलाया बस श्राद्ध त्पण को छोड़कर स्वामी जी शेष प्रथमावृत्ति 
सत्याथप्रकाश को शुद्ध मानते थे ।? 

समीक्षा--पहले बतलाया जा चुका है कि अमल में मुर्दों का श्राद्ष, तर्पण और 
यज्ञ में पशु हिंसा का विधान स्वामी दयानन्द वेदविरुद्ध ही मानते थे, परन्तु 
लेखक पंडितों की कुटिलता से इन विषयों ऋा अवेश आदिमसत्याथ प्रकाश में 
हो गया । मृतक श्राद्ध तथा तपंण के विषय में जब स्वामी दयानन्द का ध्यान 
एक व्याख्यान में खींचा गया तो उन्होंने उसी समय विज्ञापन द्वारा उस्त भूल का 
संशोधन कर दिया । उस विज्ञापन से कालराम जी यद परिणाम निकालते हैं 
कि स्वामी दयाननद ने यह मान लिया कि विज्ञापन के पहले बह मुद्दों का श्राद्ध 
ओर तर्पण वेद विहित मानते थे परन्तु विज्ञापन के समय से इस विषय में उन्होंने 
अपने सिद्धांत बदल लिए |हम्ारी प्रतिज्ञा यह है कि उस विज्ञापन से म्पष्ट सिद्ध 
है कि (१) मुर्दी का श्राद्ध ओर तर्पण वह कभी भी वेद विहित नहीं मानते थे 
(२ ) कि प्रथम सत्याथे प्रकाश के लिखने तथा शोधने वाले उनके अतिरिक्त 

अन्य थे ओर उन्हींने ये अनतभाव, स्वामीजी के मन्तव्य के विरुद्ध, अन्थ में डाल 
दिए ओर (३ ) कि जो कुछ भी ऋषि प्रणीत अन्थों में वेद विरुद्ध मिले उसे 
वह अप्रमाण ही समझते थे । 


“विज्ञापन-सबको विदित हो कि जो जो बातें वेदों की ओर उनके अनुकूछ 
हैं उनको में मानता हूं विरुद्ध बातों को नहीं ॥ इससे जो जो मेरे बनाए सत्यार्थ- 
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प्रकाश वा संस्कार विधि आादि ग्रन्थों में गृश्यसूत्र वा मनुस्मति आदि पुस्तकों के 
वचन बहुत से ढिखे हैं वे उन उन गन्थों के मतों को जनाने के लिये ठिखे हैं 
उनमें मै वेदार्थ के अनुकूल का साक्षिवत्‌ प्रमाण ओर विरुद्ध का अप्रमाण मानता 
हूं । जो जो बात वेदार्थ से निकलती है उन प्तत्रक्नो प्रमाण करता हूँ क्योंकि वेद 
इव्वर वाक्य होने से सर्वेथा मुझको मान्य हे | ओर जो जो बूह्ाजी से लेकर 
जैमिनि मुनि पय्यन्त महात्माओं के बनाये वेदाथानुकूल अन्य हैं उनको भी मैं 
साक्षी के समान मानता हूं । और जो सत्यार्थ प्रकाश के ४२ पृष्ठ और २५ पंक्ति 
में पिल्ादिक्रों में से जो कोई जीता हो उसका तर्पण न करे ओर जितने मर गए 
हैं उनका तो अवश्य करे, तथा प्रष्ठ 9७ पंक्ति २१ मेरे भए पिलादिकों का तर्पण 
और श्राद्ध करता है हृत्यादि तर्पण ओर श्राद्ध के विषय में जो छापा गया है 
तो लिखने और शोधने वालों की भूठ से छत गया है। इसके थरसन में ऐसा समझना 
चाहिए कि जीव्तों की श्रद्धा से सेवा करके नित्य तृप्त करते रहना यह पुत्रादि का परम 
धर्म है ओर जो जो भर गए हों उनका नहीं करना क्योंकि न तो कोई मनुष्य 
मरे हुए जीबर के पास किसी पदार्थ को पहुंचा सकता ओर न मरा हुआ जीव 
पुत्रादिके दिए पदार्थ को ग्रहण कर सकता है + इससे यह सिद्ध हुआ क्रि जीते 
पिता आदि की प्रीति से सेवा करने का नाम तर्पण ओर श्राद्ध है अन्य नहीं 
इस विषय में वेद मन्‍्त्रादि का प्रमाण भूमिका के 2? अंक के पृ० २५१ से लेकर 
१२ अक के २६७ पृष्ठ तक छा हैं वहां देख लेना ।" 

इस विज्ञापन से यह भी पता छगता हैं कि उससे पहले ऋग्वेदादिभाष्य- 
भमिका में स्व्रामी दयानन्द अपना यह सिद्धान्त, वेद प्रमाण सहित, छपवा चुके थे 
कि श्राद्ध और तर्पण जीतों का ही होता है, मरों का नहीं । यद्यपि पर्याप्त हेतु 
दिए जा चुके हैं कि ऋषि दयानन्द ने श्राद्ध तथा तर्पण विषय में अपनी सम्मति 
बदली नहीं थी प्रत्धुत लिखने तथा झोघने वालों की भूल का संजोधन, विज्ञापन 
द्वारा किया था, फिर भी इस विषय को निश्सन्देह करने के लिए अन्य अन्तरीय 
तथा बाह्य प्रत्यक्ष साक्षिए देना भी उचित ही प्रतीत होता दे । 

अन्तरीय साक्षी से बढ कर दूसरी साक्षी नहीं हो सकृती | यदि यह सिद्ध 
कर दिया जाय कि अन्थकर्ता के लेख की संगति तभी मिलती है ओर उस का 
लेख तभी यथार्थ समझ ॒में जाता है जब कि उस में से कुछ वाक्य अलग कर 
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दिए जाय॑ तो उन वाक्यों को अवश्य अलग कर देना चाहिए ओर मान लेना 
चाहिए कि अन्थकर्ता के आशय के विरुद्ध वे वाक्य किसी ने डाल दिये हैं । 
आद्व तर्पण के विषय पर जो कुछ भी पहले सत्यार्थ प्रकाश में छपा था उस को 
क्रमश: पढने से स्पष्ट पता छूग जाता है कि स्वामी दयानन्द के आशय को 
ढेखकों ने केसी धृत्तेता से बदल दिया था । 


तृतीय समुस्लास में पंच महायज्ञों को कराव्य बतरछा कर ओर ब्रह्मयज्ञ तथा 
देवयज्ञ की विधि देकर प्ृ० 9२ पर ऋषि दयानन्द लिखते हें--“सन्ध्योपासन 
अग्निद्रोत्र तपंण बलिवेश्बदेव ओर अतिथिसेवा पंच महायज्ञों के प्रयोजन 
पीछे लिखेंगे अग्निहोत्र के आगे तर्पण करे । नित्य स्‍्नातवा शुत्िः कुयदिदेवर्षि 
पितृतर्पणम्‌ ! यह मनुस्मति का वचन है। इस के पश्चात देव ऋषि ओर 
पितृतर्पण के वही सब वाक्य, जो संशोधित सत्याथ प्रकाश में लिखे हैं, देकर 
अन्त में छा है -“पिन्नादिकों भें जो कोह जीता द्ोय उसका तपंण न करे 
ओर जितने मर गये होय॑ उनका तो अवश्य करे ॥” 


स्वामी दुयानन्द संशोधक थे ॥ उन से पहिले मुर्दो का ही तर्पण होता था ५ 
यदि उन का मन्तव्य भी यही होता कि मुर्दी का तर्पण होना चाहिये तो यह 
लिखने की कोई आवश्यकता न थी कि “पिज्षादिकों में जो कोई जीता होय 
उस का तर्पण न करे” क्योंकि यह तो प्रचलित रीति ही थी । इस से स्पष्ट 
पाया जाता है कि उन्होंने लेखक के प्रति वही लिखने को बोला होगा जो अपने 
विज्ञापन में दज कर ग्रे हैं । 


उस से आगे फिर ए० ४७ पर छपा है--“तर्पण ओर श्राद्ध में क्या फछ 
द्वोगा इस का यह समाधान है कि तृप्‌ प्रीणने, प्रीणनं तृप्ति; | तर्पण किस का 
नाम हैं कि तृप्ति का ओर श्राद्ध किस का नाम है जो श्रद्धा से किया जाता है । 


मरे भये पित्रादिकों का श्राद्ध करता है उस से क्या आता है कि जीते भये 
को अन्न ओर जलादिकों से सेवा अवर्य करनी चाहिए, यह जाना गया” अब 
निष्पक्ष विचारशील सज्जन सोचें कि यदि इतना वाक्य मरे भये पित्रादिकों 
का श्राद्ध करता हँ---” भनिक्राल दिया जाय तो पूर्वापरि भाषा की संगति मिल 
जाती है । उस के बिना सारा लेख असम्बद्ध प्रतीव होता दे | यदि मुर्दों का 
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मामला था तो तर्पग ओर श्राद्ध के ऐसे शब्दार्थ न किये जाते जो जीवित में 
ही धट सकते हैं । ऐसे असम्बद्ध लेख मह्दात्माओं के ग्रन्थों में डालने वालों को 
स्वामी दयानन्द जाहुसाज़ कहा करते थे ओर ऐसी ही पोराणिक लेखक ने यहां 
लीला की है । ओर कि वेवित्रय यह है कि इसी लेखक ने अपने हाथ से ही 
9८ पृष्ठ पर यह भी लिखा है-- “पांचत्रां गुण यह है कि देव ऋषि पितृ 
संज्ञै अरेहों की हे देव संज्ञा दिव्य कर्म करने वार्छों की हैं पठन पाठन करने वालों 
की तो ऋषि संज्ञा है ओर पदार्थ ज्ञानियों की पितृ संज्ञाहै उन को निमन्‍्त्रण देगा 
तब उन से वात भी झुनेगा प्रश्न भी करेगा उस से उन को ज्ञान का लाभ होगा 
छठवां प्रयोजन यह है कि श्राद्ध तर्पण सब कमी में वेद के मन्लों को कम करने के 
लिये कण्ठस्थ रक्‍्खेंगे इस से उस पुस्‍्तक का नाश कभी न होगा फिर कोह उस विद्या 
का विचार करेगा तब पदार्थविदद्या ग्रगट होगी उप्तसे मनुष्यों को बहुत छाभ होगा 
सातवां प्रयोजन यह है कि “वसून्‌ वदन्तिवे पितन्‌ रुद्रांइचेव पित्तामहान्‌ ॥ प्रपिता- 
महांश्वादित्यान्‌ श्रुडिरिवा सनातनी” यह मनुष्मति का इलोक है इस का यह 
अभिप्राय है कि वसु जे। है सोई पिता है जे। रुद्र है सोई पित।मह हे जो आदित्य है 
सोईं प्रपितामह है ये तीनों नाम परमेश्वर ही के हैं इससे परमेश्वर ही की उपासना 
तर्पण से ओर श्राद्ध से आईं ” सारा प्रकरण लगाने से यदवी सिद्ध होता है कि 
मुर्दी के त्पण ओर श्राद्ध को पुस्तक छिखाते समय खामी दयानत्द वेद विरुद्ध 
कुरीति मान कर उसका खण्डन करते हैं । 


वाद्मताश्नी -यह तो अन्तरीय प्रमाण ऐसा हे कि इत्त के होते हुए किसी 
अन्य प्रमाण की आवश्यकता नहीं रहती, परन्तु यहां अनुमान प्रमाण से मी काम 
लिया जा सकता है। ऋषि दयानन्द ने जब जुलाई से प्रेप्तेममर १८७४ तक 
श्रीराजा जय#$ष्णदासजी की प्रेरणा से प्रयाग नगर में सत्याथंप्रकाश लिखवाया 
उससे वर्षी पहले से वह धर्म प्रचार करते चले आ रहे थे । ओर वहां से 
चलकर भी वैदिकपर्म प्रचार ही करते रहे । यह पता छगाना बड़ा ही 
मनोरञज्जक होगा कि उस बड़े समय में श्राद्ध ओर तपेण जिषय में उनके 
विचार क्‍या थे । यदि यह सिद्ध कर दिया जाय कि वह मुर्दे के श्राद्ध को वेद 
विरुद्ध बतलाते हुए और उसका जबरदस्त खण्डन करते हुए प्रयाग में पहुँचे 
ओर वहां से चलकर भी उसी बल से उस कुरीति का खण्डन करते 
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रहे तो किसी अन्य साक्षी के न होने हुए भी यह मानना पड़ेगा कि बीच के तीन 
मार्सो में मी उनके तद्विषयक मन्तव्य में कुछ भेद नहीं आया था । पं० छेखराम 
लिखित जीवनचरित्र में सब स्थानों के व्याख्यानों का यद्यपि विस्तृत बणेन नहीं 
है तथापि नीचे दिये उद्धरणों से यह परिणाम निकालना कठिन नहीं कि ऋषि 
दयानन्द ने श्राद्ध ओर तर्पण विषय में अपने विचार कभी नहीं बदले थे | (कहीं 
कहीं जो किसी किसी अरबी ओर फूारसी के कठिन शब्द का पर्यायवाची शब्द 
लगा दिया है वह लगाना उचित ही था ।) 


(१) सम्बत्‌ १९२४ के कुम्भ के पश्चात गंगा किनारे धर्मप्रचार करते हुए 
स्वामी दयानन्द श्रावण मास में कणवास पहुंचे । वहां के अन्य वृत्तान्तों में छिखा 
है--““ पंडित पन्थ जी से श्राद्ध विषय में बात हुईं“ “स्वामी जी की आज्ञा 
थी कि जीवित का श्राद्ध करना चाहिए जिसकी विधि यह थी कि रबड़ी के 
पिड बना कर उस ब्राह्मणादि को, जिसको निमन्त्रित किया गया हो, उसके द्वाथ 
में देवें । फिर उसको खिलावें | यहां एक बिहारी व्यास ब्राह्मण--ए ब्रक्षा ब्राह्मण 
एक बलकेइवर बाह्मण, इन तीनों को कराए थे । ”” 


(२) “ मयाराम जाट नम्बरदार झ्षफीनगर ने बयान किया कि हमने स्वामी 
जी को ( सन्‌ १८६८ ई० ) चाशनी, थारपुर, अनूपशहर में देखा था | स्वामी 
जी हम से यह कह गए थे कि जिन्दों का श्राद्ध हमेशा करते रहो, ओर 


क्् 


ज्वालादत्त को पद्धति बनवा कर दे गए थे कि इस रीति से कराते रहो!” (६० ६४) 


(३) सं. १८७२ ई० के अन्त में जो व्याख्यान दानापुर में दिए उनमें 
से मुर्दों के श्राद्ध का खन्डन भी एक विषय था जिसकी चर्चा जीवन चरित्र के 
पृ० १८४ पर की गई है । 


“- (४) १८ मई सं० १९७३ को स्वामी दय।नन्द पढने गए | वहां “* एक 
दिन ६ बजे से ८ बजे तक सभा हुईं । पं० छोट्राम, पं० त्रजभूषण, भर 
रामलाल मिश्र आदि १५० के लगभग लोग उपस्थित थे । मूर्ति, पुराण, श्राद्ध 
और पिण्डदान-- इन चार विषयों का स्त्रामी जी ने इस सभा में खण्डन सुनाया ”? 
( जीवन चरित्र, पृ० २०५ ) 
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(५) २२ जनवरी स० १८७४ ई० को स्वामी दय!नन्द हाथरस नगर में 
पहुंचे । वहां के वृत्तान्त में लिखा है-'* दस बारह पंडित प्रतिदिन स्वामी जी 
के पास आते और अपनी शंका निवारण करते थे। स्त्रामी जी ने यहां एक 
व्याख्यान मृतक श्राद्ध खंडन पर दिया ओर लोगों पर इसके मिथ्या होने की 
अच्छी तरह पोल खोली थी । इस श्राद्ध खन्डन वाले व्यास्यान के विषय में 
मुन्शी कन्हैयाठाल अलख घारी ने अपने रिप्ताछा ( नीति प्रकाश ) में इस प्रकार 
लिखा है-एक उपदेश दयानन्द सरस्वती ने द्वाथरस में सर्व साधारण को किया 
वहां के बिरहमन डर गए कि उन्हों ने हमारी रोटियों को खोया, ओर दमारी 
चिडियों को जाल में से निकालता है । शोक! स्वार्थी अपने छामके कारण जानवर 
को आदमी नहीं बनने देते हें बल्कि आदमी को जानवर बनाया करते हैं....!” 


( जीवन चरित्र प० २१५ ) 


(६) फिर प्रृष्ठ ८२ पर रामघाट के वृत्तान्त में लिखा है-४ उस समय 
स्वामी जी कुछ पुराणों को नहीं मानते थे, श्राद्ध का निषेध, मूर्ति और तिलकों 
का भी निषेध करते थे। ?”? 


(७) पूना के १० व्याख्यानों में से चोदहवां व्याख्यान ३ अगह्त सन्‌ 
१८७०५ ई० के दिन हुआ था। उप्का विषय था-आन्हिक अर्थात नित्यकर्म 
तथा मुक्ति | उस में पितृ यज्ञ पर जो व्याख्यान है वह नीचे दिया जाता है;--- 


“ तीसरा नित्य कर्म पितृयज्ञ है । पितृभ्यो ददाति-पितयज्ञ/ । यहां पितृ 
शब्द के अ्थों पर विचार करना चाहिए । 
न तेन हद्धों भवति जनास्त॑ स्थविरं विदु! ' 
न हायनेने पलितेन वित्तेन च बन्धुभि: ॥ 
ऋषयश्नक्रिरे धर्म योनूचानः सनो महान्‌ । 
झज्ञो भवति वे बालः पिता भवति मंत्रदः।। 
अच्छी नीति, धम, सचाई और सदाचारादि गुर्णों से विभूषित, बड़े विनय 
शील, बड़े महात्मा जो पुराने पुरुषा दो गए हैं, उन्हें तप बल के कारण वह, 
रुद्र ओर आदित्य की उपाधियां मिला करती थीं । ऐसे ऋषि सच्चे पित्त होते 
थे और उन का आदर सत्कार करना पित्यज्ञ कहलाता था | 
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२४ वर्ष की आयु तक जो बूह्नचर्य करे वह बसु, 9७४ वर्ष की आयु तक 
वद्मचर्य करने वाला रुद्र, और ३८ वर्ष बृह्मचर्य करने वाला आदित्य कहलाता है 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में प्रातः, मध्यान्ह ओर साय॑ सवन वर्णन किये गए हैं। इन सब 
के तात्यय पर विचार करके मादम होता है कि विद्या दान द्वारा नया आत्मिक 
जन्म देने वाला ही पितृ कहलाता है । फिर ऋषि मन्ह्रद्रष्टा अर्थात्‌ वेद मन्ह्रों 
के वास्तविक तातार्य जानने वाहे को कहते हैं। इस समय पितृयज्ञ कहने से जो 
मुर्दों का श्राद्ध और तर्पण समझा जाता है, वह ठीक नहीं है | क्‍योंकि मनु जी 
ने भी कहा है कि श्रद्धा से जो काम किया जाता है, उसे श्राद्न कहते हैं। 
ओर तप्त करने को तर्पण कहते हैं । इन अर्थों और प्रयोगों पर विवेचन करने से 
माद्म होता है कि आज करू जो देवयज्ञ ओर पिठयज्ञ का वर्णन किया जाता 
है वह कवियों की अत्युक्ति ही है । भला सोचिये कि एसी अयथ्युक्ति से तात्पर्य 
केसे सिद्ध हो सकता है ! विद्या सत्कार अर्थात्‌ ऋषि सत्कार ओर पितृ सत्कार 
अर्थात्‌ विद्वान के सत्कार को ही यज्ञ मानना चाहिये श्रद्धा के बिना जो काम क्रिया 
जाता है वह धर्मकर्म अर्थात श्राद्ध नहीं होगा । मनुजी ने कहा है- 


पापरिडनो विक्रमस्थान वेडाल हक्तिकान्‌ शठान्‌ | 
हेतुकान्‌ बकट॒त्तीरच वाहममात्रेणापि नाचयेत्‌ ॥ 


वेदों के मोलिक अनादित्व को छोड़ कर ओर सच्चे यथार्थ कर्मी को त्यागकर 
समुद्र, पहाड, नदी, वक्ष आदि तपंण में घुसड गए ओर चट श्राद्ध हेने छूगा 
भा यह पाखण्ड नहीं तो श्स ओर क्‍या कहना चाहिए । ? 


इस प्रकार देश के पूर्वीश्न सिरे से पश्चिम के अन्त तक गुद्दी के श्राद्ध 
ओर तर्पण का खण्डन करते चले जाने वाछा संशोधक क्या बीच में एक्दिन के 
लिये इन कुरीतियों का समर्थक बन सकता हैं ? फिर जब्र उत्त महानुभाव संशो- 
धक ने स्वयम्‌ लिख दिया कि वह परिवर्तन क्रेहहठ छिखने और शोधने वालों 
की भूल का परिणाम है तो क्या यह मानलें कि उसने केवल काछूराम जी की 
पुस्तक की बिक्री बढ़ाने के लिए स्वथम्‌ अपने मत्र से विरुद्ध लेख लिखवा दिया। 
अतएव यह सिद्ध हो गया कि अपने विज्ञापन द्वारा स्वांम्री दयानन्द ने यह नहीं 
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माना कि वह पहले मुर्दों के श्राद्ध ओर तर्पण को वेद विहित मानते थे भोर इस 
विवश में अपना मन्तव्य बदल लिया, प्र्युत यही सिद्ध होता है कि ग्रन्थ लिखवाने 
से पहले ओर विज्ञापन देने तक भी वह मस्तक श्राद्ध को वेद विरुद्ध ही मानते थे। 
तत्र कालूराम जी का यह विचार भी किसी मुल्य का सिद्ध न हुआ । 
पांचवां विचार--“'पम्बतू १९४० तक अर्थात्‌ मृत्यु कार पर्यन्त स्वामी 
दयानन्द के यही सिद्धान्त रहे श्राद्ध तपेण को छोड़कर शेष समत्तत प्रथमावृत्ति 
सत्याथेप्रकाश स्वामी दयानन्द का सिद्धान्त था इसमें सबूत यह है कि स्वामी दया- 
नन्‍्द के जब तिद्धांत बदलते थे तब ही स्वामीजी संसार को जतलाने के छिये 
विज्ञापन निकाल दिया करते थे पहले वे सनातन धर्मी थे चूहे की कृपा से सना- 
तन धर्म में कुछ संदेह होगया था किन्तु दूसरे सिद्धांत नहीं हुए थे जब उनके 
प्िद्वांत बदले तत्र उन्हींने अपने पिद्धान्तों को शोलेतूर के विज्ञापन में प्रह्माशऋर 
दिया । सम्वत्‌ १९३७० में जब श्राद्ध तपंण पर सिद्धान्त बदकछा तब ऊपर का 
लिखा विज्ञापन निकाला इसके बाद स्वामीजी ने कोई विज्ञापन नहीं छपवाया 
इससे सिद्ध है कि जो सिद्धांत स्वामी जी के सम्वत्‌ १९३५ में थे वे ही सम्बत्‌ 
१९४० में थे उनके जीवित समय में सम्बत्‌ १९३५ वाले सिद्धांत रहे इससे 
सिद्ध है कि द्वितीयावृत्ति सत्यार्थ प्रकाश जिसमें स्वामीजी के सिद्धान्तों का चकना 
चूर किया गया है स्वामीजी के मरने के बाद समाज ने छपवाया है । * 


समीक्षा--यह फिर वही पिसे का पीसना है । सतक श्राद्ध ओर तर्पण को 
स्वामी दयानन्द, सत्यार्थ प्रकाश लिखाते समय भी वेद विरुद्ध मानते थे ओर उस 
से पहले ओर पीछे भी उसके खण्डन में ख़ुले व्याख्यान देते रहे स्ववम्‌ उन लेखों 
में अन्तरीय साक्षी मोजूद है कि लेखक ने स्वामी दयानन्द के मन्त्॑य के विरुद्ध 
बातें लेख में घुसेड़ने का प्रयत्न किया जो उसके फूदडपन के कारण आज, ४२ 
बषे पीछे, भी पकड़ा जा सका, स्वामी दयानन्द का विज्ञापन भी काछूशम जीक्ी 
कल्पना का स्पष्ट खण्डन करता है । काढ्राम जी अपने इस अनुमान के लिए 
कि “यज्ञे में दिसा का विधान तथा किसी स्वगंस्थान विशेष के देवताओं का 
उसके साथ सम्बन्ध”? ध्वामी दयानन्द मानते थे केवल यही एक युक्ति देते हैं कि 
स्वामी दयानन्द जब अपने सिद्धान्त बदलते थे तब विज्ञापन द्वारा उस की 
सूचना दे दिया करते थें। यद्द तो सच है कि जब कभी स्वामी दयानन्दने पहले 
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अपने विचारों में उन्नति की तो उसको सर्वे साधारण पर विदित कर [दिया जैसा 
कि उन्होंने स्वलिखित-जीवनचरित्न में ऐसे परिवतेनों का वर्णन कर , दिया -है, 
परन्तु ऊपर लिखित विषय में तो उनका सिद्धांत ही लेखक की कुटिलता से अ- 
जुद्ध लिखा गया, ओर यत: [जैसा कि पहले बतलाया जा चुका है) मृतक श्राद्धकी 
तरह इस ओर क़िसीने उनका ध्यान न खींचा इस लिए कोई विज्ञापन न निकला । 
सम्भावना यही है कि पोराणिक लेखक का इस विषप में जाल स्वामी दुयानन्दने 
उस समय मालूम क्रिया जब कि ग्रन्थ का संशोधन करने छगे थे और इसलिए 
किसी विज्ञापन देने की आवश्यकता न समझा क्योंकि वह अन्थ बिक्कर समाप्त 
हो चुका था । 

इससे पू्वे कि “यज्ञ में पशु दिसा के विधान”? विषय की आलोचना की 
जाय, इतना लिखना आवश्यक है कि चूहे की कृपा वाला उपद्यास तो कुछ समझ 
में नहीं आया ओर शोलेतुर के विज्ञापन में किसी सिद्धान्त के बदलने का इशारा 
तक नहीं हं । उसमें तो पहले चारों वेद [ संहिता ] को कर्मीपासना ज्ञान का 
भण्डार बतलाकर, फिर चार उपवेद छः अंग ओर अन्य ऋषिक्ृठत ग्रन्थों को 
वेदविहित ओर व्याकरणानुकूछ होने से ही प्रमाण बतलाया है; फिर त्यागने 
योग्य अष्ट गप्प तथा ग्रहण करने के योग्य अपन सरत्यों का व्णन है ॥ फिर न 
मादम किस अथ की सिद्धि के लिए पं० काढराम ने इस विज्ञापन का जिक्र 
किया हे । अस्‍तु 

अब प्रश्न यह है कि मांस विषय में स्वामी दुयानन्द की ओर से जो विवार 
पहले सत्याथ प्रकाश में छपे दे वह वास्तव में उन्हीं का मन्तव्य है वा लेखक की 
धूर्तता से उस ग्न्थ में इन विवारों को स्थान मिछा है? प० काछूराम अपनी भूमिका 
के पृष्ठ २ में लिखते हैं-''स्वामी दयानन्द जी साय॑ प्रातः मांस से हवन करना 
मानते है ओर पितरों को मांस के पिंड देना बेल आदि नर पशुओं का मारना तथा 
गोहत्या करना स्वर्ग ओर स्वर्गवासी देवताओं का मानना अपना सिद्धान्त लिखते 
हैं किन्तु समाज के सत्यार्थ प्रकाश में इनका विरोध हे” फिर विचार नं० २ में 
लिखते हैं--''प्रथमावृत्ति में स्वगे छोड ओर उसके बसने वाले देवता तथा मांस 
भक्षण आदि जो लिखा थी वह द्वितीयावृत्ति में नहीं है इस कारण यह स्वामी 
दयानन्द का बनाया नहीं दहोसकता |”! 
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इसके उत्तर में प्रथम तो यह दोहरा देना आवश्यक है कि सशोधित सत्याथ्थ- 
प्रकाश स्वामी दयानन्द का बनाया हुआ अकाटत्र श्रमार्णों से सिद्ध किया जा 
चुका है | इसलिए आर्य पुरुषों पर तो किसी प्रकार का सन्देह भी नहीं होसक्ता 
कि उन्होंने ऋषि दयानन्द के किसी सिद्धान्त को स्वयम्‌ बदला | यदि कुछ 
बुदुला तो न्वयम ऋषि दयानन्द ने भोर वह इसलिए कि लेखक ने उनके सिद्धात 
के विरुद्र बातें लिखकर छपवारदी । केवल यही ज्पिय ऐसा नहां ई प्रत्युत ओर 
विषयों में भी पोराणिक लेखक ने कुछ लीला की है जिसे, इस समाऊाचना समाप्ति 
प्र, प्रकाशित किया जायगा | 


अब असली प्रश्न पर विचार किया जाता है । सब से पहले यहां भी अन्त- 
रीय साक्षी विद्यमान है कि “यज्ञ में पशु हिसा के विधान तथा स्वर्ग लोक और 
उसमें बसन वाले देवता! स्दामी दयानन्द का मन्तव्य नहीं हो सकता। मांस का 
विधान नीचे लिखे स्थानों में है :--- 

(१) 7० ४५ में चार प्रकार के पदार्थ होम के डिखते हुए, पुष्टिकारक 
पदार्थ में दूध घी के साथ मांसादिक भी लिखदिया है | यह मिलावट आसानी 
से की जः सकती थी ओर यतः देव यज्ञ के विषय के अंत में १० 9७ पर लिखा 
है कि जब ““अश्रमेषादि यज्ञ होय तब तो असंख्य सब जीवों को सुख होय” इस 
लिए वहा भी मांत का विधान लगाने हैं । परन्तु यदि इसी ग्रन्थ में 
अन्य स्थानों से सिद्ध हो जाय कि स्वामी दयानन्द्र का स्पष्ट मत कुछ ओर 
ही था तो फिर मानना पडेगा कि मांस का विधान कुटिलभाव से [स्वामी दयानन्द 
के मत से प'ठर्को को घृणा दिलाने के लिए] डाला गया। 


( २ ) चतुर्थ समुहलास में पाराशर स्वूृति का वह प्रसिद्ध इलोक दे कर 
जिस मे यज्ञ मं अश्रमेध, गोमेध तथा संन्यास ओर नियोगादि का कलियुग में निषेध 
हे, वहां 'अश्वालम्बंडगवारुम्बं! का अर्थ “मांस का पिंड” लिखा गया हैं । वास्तव 
में अश्रमेष ओर गोमेघ लिखा जाना चाहिये था $ आलुम्ब के अथ ता रक्षा के 
भी हैं ओर यदि ““आलुम्बं" समझ तो भी उसके अर्थ केबल मारने के ही नहीं 
“« प्राप्त होने” के भी है। कोई भी यज्ञ विना घृत दूधादि के सिद्ध नहीं होता, 
इसीलिये वहां पशुकी प्राप्ति की आवश्यकता होती है । 

३ 
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यदि लेखक का मांस के पिण्ड सम्बन्धी अनर्थ अछग कर दिया जाय तो 
आगे स्पष्ट लिखा है--'' इसके कहने से अजामेधादिकों का त्याग नहीं आया 
अश्वपेध और गोमेघ का जो करना उस से बड़ा संसार का उपकार है सो पहले 
कह दिया । !! इससे आगे फिर पोराणिक लेखक की छीला है, यथा-- 

४ और मांस का पिण्ड देने में तो कुछ पाप ही नहीं क्योंकि “ यदन्ना:- 
पुरुषालोकेतदन्ना: पितृदेवता ॥॥ १ ॥ यह महाभारत का वचन है, मधुपके तथा 
यज्ञे पिच्ये दैवे च कर्मणि । अन्रैव पशवों दिस्या नान्यत्रेत्यत्रवीन्मनु;॥। *े ॥ जो 
पदा् आप खाय उसी हे पर्वमहायज्ञ करे अर्थात्‌ पितृदेव पूजा भी उसीसे करे 
अर्थात्‌ श्राद्ध और होम उसी का करे मधुपर्क विवाहादिक ओर गोमेधादिक यज्ञ 
ओर देव पित कार्य इन में सांस को जो खाता होय तो उत्तके वास्ते मांस के 
पिण्ड करने का विधान है इससे मांस के पिण्ड देने में भी कुछ पाप नहीं! 

यह सारी इबारत ही बोल रही दै कि लेखक ने बडी चालाक़ी से यह भी 
प्रवत्न किया है कि पुस्तक के दूसरे भागों के साथ सगति भी मिठाई जाय; यह 
दूसरी बात है कि उसे इस में कृतकार्यता नहीं हुई । 

( ३ ) पंचम समुहलास में संन्यास प्रकरण के अन्दर मन्वोक्त धर्म के दश 
लक्षणों की विस्तृत व्याख्या करते हुए अधर्म के लक्षणों की भी व्याख्या की है; 
उस में हिंसा को एक अधर्म बतलाते हुए छा है--विधान के बिना दिसा नाम 
पशुओं का हनन करना अपनी हन्द्रियों की पुष्टि के लिए मांस खाना और पश्ञुओं 
का मारना यह राक्षस विधान है और यज्ञ के वास्‍्ते जो पशुओं की हिंसा है 
सो विधि पूर्वक हनन है।”” इस में यज्ञ के लिये जो पशुद्दिसा का विधान छिखा 
है प्रथम तो वह प्रकरण से असंगत है क्योंकि पांचवें समुरलास में संन्यास प्रकरण 
के अन्दर ये इलोक आये हैं ओर संन्‍्यासी के लिए पौराणिक छोग भी हिंसा 
परक यज्ञों का विधान नहीं फरते ओर दूसरे विधिपूर्वक हनन से मतलब 
राजा की ओर से हिंसक पशुओं का मारा जाना और पघ्मयुद्ध में मनुष्यों का 
बध भी हो सकता दै--और इसी लिए आगे छिखा दहेः--और जिन पशुओं से 
संसार का उपकार होता है उन प्रशुओं को कभी न मारना चाहिए क्योंकि इनको 
मारने से आगे पशु, दूध और घी की उत्नत्ति मारी जाती है और इन्हीं ते 
संसार का पालन होता है इस से पशुओं की स्त्रियों को तो कभी न मारना चाहिए 
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ओर जो इन पश्चुओं को मारना है इसका नाम अविधान से हिंसा 
है।' अन्तिम शब्दों को पक्षपात रहित होकर पढ़ा जाय तो विधान से हिसा 
का ताल वही दो सकता है जो हम ने ऊपर लिखा है । 

( 9 ) दशम समुढलास में भक्ष्यभक्ष्य के प्रकरण में वही लीला है जो 
संशोधित सत्पार्थप्रकाश के छतते समय पं० ज्वालादत्त संशोधक ने की थी ओर 
जिसका मनीषी समथदान जी प्रबन्धकर्त्ता वेदिक यन्त्रालय की सावधानता से 
भण्डा फूट गया था । इस विषय को “ वेद और भार्य समाज ” नामी टेक्ट 
लेकर अवश्य पढ़ना चाहिए । 

(५) ४० ३०१ पर “अभर्तपो ग्राम्यशुकरो5बच्तयो ग्राम्यकुक्कू ट:!' इस 
मनुल्‍्मृति के आधे ठुकड़े को प्रमाण में लिख कर लगभग ज्वालादत्त वाली ही 
इबारत है और उस पर प्रइन है--“ एक जीव को मारके भप्मि में जदाना ओर 
फर खाना कुछ अच्छी बात नहीं ओर जीव को पीडा देना किसी को अच्छा 
नहीं ? इसका उत्तर ऐसा भोंडा हे कि स्वामी दयानन्द की ओर से हे नहीं 
सकता---/ उत्तर-इसमें क्‍या कुछ पाप हेता है प्रइन, पाप ही देता है क्योंकि 
जीवों को पीडा देके अपना पेट भरना यह पधर्मात्माओं की रीति नहीं । उत्तर 
अच्छा एक जीव को मारने में पीडा होती है सो सब्र व्यवहारों को छोड देना 
चाहिए “८ ओर जो कुछ तुम खाते पीते चलते फिरते ओर बैठते हो इस 
व्यवहार से बहुत जीर्वा को पीडा होती है इस से तुम्हारा कहना व्यर्थ हे कि 
किसी जीव को पीड़ा देना | प्रश्न- जिस में प्रत्यक्ष पीडा होती हे हम छोव उस में 
पाप मिनते हैं अप्रत्यक्ष में कभी नहीं क्यों कि अप्रत्यक्ष में पाप गिने तो हमारा 
व्यवहार न बने! इस का उत्तर वही दिया है जो मांसाहारी दिया करते हैं 
अर्थात्‌ कि पश्तादि इतने बढ़ जाय॑ कि “फिर मनुष्यों को मारने लगें और खेतों 
में धान्य ही न होने पावे फिर सब मनुष्यों की आजीविका नष्ट होने से सब 
मनुष्य नष्ट हो जायं! यहां तक मांस भक्षेण के पक्ष में दलील देकर अपने दी 
मुख से उसका खण्डन भी कर दिया--“ओर व्याधादिक मांसाहारी जीवभी उन 
मगादिकों को भक्षण करते हैं ओर गायादिकों को भी” इप्त से एक बात तो 
स्पष्ट है कि ऋषि दयानन्द ने जो कुछ मी विधान लिखवाया था वह मांस भक्षण 
विषय में नथा प्रत्युत हिंसक पशुओं के बध विषयक्र था ओर दूसो यह कि व्याप्रा- 
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दिक मांसाहारी पञ्ुओं का अन्य पशुओं को मार कर खाजाना तो उसी दलील 
का खण्डन करता है जो लेखक ने मांस के लिए पशु बध की दलील देते हुए 
स्वामी दयानन्द की ओर से छपवाई थी । आगे की इबारत इसे स्पष्ट करती है- 
“परन्तु मनुष्य लोगों को यह चाहिए कि याय, त्रेल, भैर्ता, छेडी, भेड और ऊंट 
आदिक पद्मुओ को कभी न सारें क्यो कि इन्हीं से सब्र मनुष्यो की आजीविका 
चलती है जितने दुस्धोदिक पद होते हैं तरें सब उत्तम ही होते है ( यहा मांस 
को उत्तम नहीं लिखा ) और एक प्यु से बहुत आजीविका मनुष्य की होती ह 
मारने से जहा सा मनुष्य तृप्त होते हैं उस गाय आदिक पश्ञओ के बीच में से एक 
गाय की रक्षा से दस हजार मनुष्यों की रक्षा हो सकती है इस से इन पञ्ञओ को 
कभो ने मारना चाहिए” इस पर विपक्षी की भोर से वही प्रश्न हे कि क्या फिर 
यद्द पशु बढ़ कर उसी प्रकार हानि न कर देंगे? उस का उत्तर यह है--“ऐसा 
न कहना चाहिए क्यों कि व्याप्रादिक जीव उन को मारेंगे और कितने रोगों से 
भी मरेंगे इस से अत्यन्त नहीं होने पावंगे'' इस उत्तर ने यह बात स्पष्ट -करदी 
कि पहली पशुओं के बढने वाली दलील भी विपक्षी की ओर से होगी, स्वामी 
दयानन्द की ओर से नहीं । 

इस के पडश्चात्‌ सर्बंथा निरर्थक लेख इस विषय में हे कि गोमेधादिक में 
या तो बन्ध्या गाय को मारा जाय या बेल को, दुधार गाय को नहीं । यह सारा 
लेख निकालने से पूर्वापर की संगति में कुछ भी भेद नहीं जाता । 

(६) बारहवें समुल्लास में जैन मत की समीक्षा करते हुए जहां चार्वाक 
मत के इलॉकों का खण्डन किया है वहां केवठ इस पर बल दिया है कि 
तुम लोग जो यज्ञ में पशु हिसा का निषेध करते हुए वेदों के बनाने वार्लों को 
भाण्ड, पूर्तादि कहने हो अपनी ओर नहीं देखते कि “अपने सम्प्रदाय में तो 
प्रीति करते हो ओर अन्य सम्प्रदायों में द्वेष तथा वेदादिक सत्य शास्र तथा इंश्वर 
पर्यन्त आप छोगों को बेर ओर द्वष है फिर अहिसाधर्म आप लोगों का कथन 
मात्र है?” इस प्रकरण में जो कुछ लिखा है वह पोराणिक लीला तथा जेन लीला 
का मुकाविला करते हुए छिखा है ओर अन्त में प० ३९९ पर लिखा है-- 
“और यज्ञ में पशु को मारने से स्वर्ग में जाता है यह बात किसी मूर्ख के मुख से 
सुन ली द्वोगी ऐसी बात वेद में कहीं नहीं लिखी" 
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हिसा परक जितने वाक्य थे उन की समालोचना करके अब कुछ एसे उद्ध- 
रण दिये जाते हैं ज्िनतत न केवल यह प्िद्ध होगा कि यह में पु हिंसा के 
वाक्य स्वामी दयानन्द के लिखाए नहीं हो सकते बल्कि यह भी सिद्ध होगा कि 
स्वामी दयानन्द ऐसे देवताओं को न मानते थे जो किसी स्व नामी स्थान- 

विशेष में रहते हों-- 

( ? ) हिसक पशुओं को मार कर प्रजा का कष्ट निवारण करना तो विधान- 
पूर्वक हिसा हे क्‍यों कि वेद में इस की आज्ञा हे परन्तु केवल मनोरञम्जन वा मांस 
भक्षण के लिए शिकार खेलना पाप है। स्वामी दयानन्द ने भी पषष्ठ समुर्लास में 
पृष्ट १८२ पर मनु कः प्रमाण देते हुए लिखा है---“सगया नाम शिकार का 
खेलना ''** *** **** इस को प्रयत्न से राजा छोड दे |”? क्यों कि इस व्यसन की 
उत्पत्ति भी काम से होती है । 


( २ ) पृष्ठ १९४ पर राजा के कर्तव्य बतलाते हुण छपा है- “पांचवीं 
बात यह है कि जो कोई कर्म काण्ड का अधिकारी होय उस को कर्मकाण्ड में 
रबर सो कम काण्ड वेदोक्त लेना तन्‍त्र वा पृणण की एक बात सी ने लेनी ४” 
सन्ध्यापासन, अग्निहोत्र से लेके अश्वभेघ तक कर्मंकाण्ड है उस के दढ भेद 
हैं एक तो सकाम दूसरा निष्काम, सकाम यह कहाता है कि विषय भाग एड्वर्य 
के वास्ते कर्म का करना ओर निष्काम यह है कि कर्मा से मुक्ति ही चाहना उस 
से भिन्न पदार्था की चाहना नहीं उस में केदके जो मन्त्र हैं वेही देव हैं इनसे भिन्र 
कई देव नहीं एसा ही निश्चय पूर्वमीमांसादिकों ओर निरुक्तादिकों में किया है?! 

( ३ ) देवता विषय में ओर भी स्पष्ट लेख है-- “देवालय, देवमन्दिर, 
देवायतन इत्यादिक नाम यज्ञशाला के हैं क्योंकि जिस स्थान में देवों की पूजा 
होय उसी के ये नाम है देव हैं वेद के सब मन्त्र और परमेश्वर क्योंकि परमेश्वर 
सब का प्रकाशक है ओर वेदमन्त्र भी सव पदार्थविद्याओं के प्रकाशने वाले हैं 
इड़गो मन्त्र: ॥ यह निरुक्त का बचन है इस का यह अभिप्राय है कि जहां जहां 
देवता शब्द आवे वहां वहां मन्त्र ही को लेना परन्तु कर्मकाण्ड में उपासना ओर 
ज्ञानकाण्ड में परमेश्वर ही देव है इत्यादिक मन्त्रों से भिन्न जो 
बरक्मादिक देव उनके भी पूज्नन क' अन्यन्त निषेध किया है सो ठीक ही किया है 
क्योंकि त्रह्मादिक देव नित्य पञचमहायज्ञ ओर अग्निष्टोमादिक यज्ञों को करते हैं 
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तब वे यज्ञमान होते है फिर उन से अन्य देव कोन हैं कि ब्क्षादिक के यज्ञ में 
जिन की पूजा की जाय “***' उन के सिवाय अन्य कोई देव देहधारी नहीं हे 
““ “इस से परमेश्वर ओर मन्तों ही को देव मानना चाहिए” । 


( 9 ) स्वामी दयानन्द की छेख शैली स्वामी शडकराचार्य से मिलती है। 
जैसे शक्कर स्वामी पूर्वपक्ष की, प्रबल से प्रबल युक्तियों द्वारा, स्थापना करके 
समाधान करते है देसे ही स्वामी दयाननद भी पूत्र पक्ष के साथ अन्याय नहीं 
करते | सप्तम समुब्लाम के अस्त में पूर्व पक्षी छो ओर से वेदों के इवरोकत होने 
में शइकाएं उठाते हुए पूर्व पक्षी कहता है-अश्न-वेद में अइ्वमेधादिक ब्शों की 
क्रिया जो लिखी है सो जैसी बालकों की बात होय कुछ बु द्वमानपने की नहीं 
दीखती क्योकि घोड़े को सब जगह फिसते हैं उनका कोई जो बाघ के उसमे 
फिर युद्ध करते हैं सो व्यर्थ युद्ध बना छेते है मित्र भे भा एसी बात से बेर हो 
जाता है इत्यादि ऐसी २ बुरी बात जिस में लिखी हैं वह वद इंश्वर का बनाया 
कभी न होगा'" यदि स्वामी दयानन्द अश्वमेध यज्ञ में घाड़े के मार जाने के 
समर्थक होते तो इससे बढ़कर अवध्षर नथा कि वह शड़का भी पृत्र पक्षी से उठ- 
वाकर उसका समाधान करते, परन्तु ऐसा इसीलिए नहां किया क्योंकि यह 
प्रसिद्ध था कि वह पशुहिसाका किसी अवस्थामें भो समर्थन नहीं करते | ऊपर किए 
प्रश्न का उत्तर कैसा स्पष्ट है--'उत्तर-ये सब बात मिथ्या ह बंद से एक नी नहों 
लियी है किम्तु छोगों ने कहानी बना ली है?! (० २५१, २७०२ ) यह उत्तर 
स्पष्ट सिद्ध करता है कि पुस्तक लिखाने के समय स्वामीदयानन्द अश्वमेघषादि के 
अर्थ वही करते थे जो संशोधित सत्यार्थप्रकाश में किए हैं, अथात्‌--“राष्ट्र वा 
अदर्वभेध | शत० १३॥ १॥६१।॥ ३ ॥ अन्न & हिगोः । शत० ४७ । ३ ! 
१। २० | अम्िर्वाअश्वः आज्यं मेघः ॥ शतपथ ब्राह्मणे ॥ घोड़े गाय आदि 
पत्चु तथा मनुष्य मार के होम करना कहीं नहीं लिखा केवल वाममार्गियों के अर्स्थी 
में ऐसा अनर्थ ढिखा है “हा राजा न्‍्याय धर्म्म से प्रजा का पाछन करे 
विद्यादि का देने हारा यजमान ओर अग्नि में घी आदि का होम करना अश्वमेष, 
अन्न, इन्द्रियां, किरण, प्रथिव्री आदि को पवित्र रखना गो मेध, जब मनुष्य मरजाय 
तब उस के शरीर का विवि पूर्वक दाह करना नरमेघ कहाता है!” ( पृष्ठ ३०७, 
सप्तमवार ) | 


[ ३९ ] 


(५ ) अन्त में जिस लेख की ओर पाठकों का ध्यान खींचने की आब- 
श्यकता हे वह आदिम सत्या्थप्रकाश के ११ वें-समुल्लाप्त में छपा है | पृष्ठ ३८५९ 
पर गाय की सन्‍्तान से जो मनुष्यों को लाभ हो सकते हैं उन की गणना करके 
लिखा है--''एक गाय से लाख मनुष्यों का पालन हो सकता है उस के मांस से 
८० पुरुष तृप्त हो सकते हैं '*'* '**' जो बेल आर्यवर्त में पांच रुपयों से आता था 
सो अब ३०) से भी नहीं आता और कुछ गांव ओर नगर के पास पश्ुओं के 
चरने के वास्ते उस की सीमा में भूमि रखनी चाहिये जिसमें कि वे पशु चरें जैसी 
दुग्धादिक से मनुष्य शरीर की पुष्टि होती है वेसी सूखे अन्नादिकों से नहीं होती 
ओर बुद्धि भी नहीं बढती” । 

अन्तरीय प्रमार्णोप्ते यह सिद्ध होगया कि यज्ञमें पशु हिंसा करना स्वामीदयानन्द 
का मत न था । अब उसी सिद्धान्त की पुष्टि वाद्य प्रमाणों से की जाती है | 
नीचे लिखे प्रमाणों से सिद्ध होगा कि स्वामी दयानन्द, पहिला सत्यार्थप्रकाश 
लिखवाने से पहिले ओर पीछे भी बराबर यज्ञ तक में पशुहिसा का निषेध करते रहे हैं:-- 

( १) सम्वबत्‌ १९१२ के कुम्म के मेले मं जाकर दयानन्द ने चण्डी पर्वत 
पर निवास किया और फिर यात्रियों के चछे जाने पर ऋषिकेश में कुछ दिन 
रहे | उसके पश्चात्‌ वह टिहरी (रियासत) पर्वत पर पहुंचे । वहां लिखते हैं कि- 
/एक पण्डित ने अपने यहां मेरा निमन्त्रण किया ओर समय पर आदमी बुलाने 
को भेजा । उसके साथ में ओर [मेरा] ब्ह्मचारी दोनों उसके स्थान पहुंचे । परन्तु 
मुझको वहां एक पण्डित को मांतत काठते ओर बनाते देख अत्यन्त घृणा हुईं | 
आगे जाकर बहुत से पण्डितों को मांस और हड्डिडियों के ढेर ओर पशुओं के भुने 
हुए शिरों पर काम करते देखा '“* थोडी देर पीछे वद्दी मांस भक्ी पण्डि 
मेरे पास आया ओर मुझ से निमन्त्रण में चलने को कहा ओर साथ ही यह भी 
कहा कि ये मांसादिक उत्तम-भोजन आप ही के छिगे बनाए गये हैं । मैने उससे 
स्पष्ट कह दिया कि ये सब वृथा ओर निष्फल हैं । आप तो मांस भक्षी हैं । मेरे 
योग्य तो केवल फलादि हैं; मांस खाना तो दूर रहा मुझे तो इसके देखने से रोग 
हो जाता है । "४ पण्डित “८ लज्जित हो अपने घर लोट गया ?? 


शायद कहा जाय कि स्वयम्‌ घणा होने पर भी वह यज्ञ में पशुहिसा, कदा- 
चित्‌ , मानते होंगे। परन्तु वहां से द्वी उन्हों ने तन्त्रके ग्रन्थ उपलब्ध किए जिन 
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में यज्ञ सम्बन्ध में मथमांस की विधि थी ओर लिखते हैं---''पश्चात्‌ मैं वहांसे श्री 
नगर चल दिया । यहां मैंने केदारघाट पर, एक मन्दिर में डेरा किया ! यहांके 
पण्डितों से जब कभी बात चीत वादानुवाद होता ता, समय पर, उनको इन्हीं 
तन्त्रों से हरा देता था ।! [ जीवन चरित्र प० १३, १४ ] 

इस प्रकार १९३२ वि० मे सत्याथ्थप्रकाश छपने से २० वर्ष पहले स्वामी 
दयानन्द तन्लों की पोल खोलते ओर मांस भक्षण से अन्यन्त घणा करते थे । 

(२) मास मई सन्‌ १८६९ ई० को स्वामी दयानन्द कन्नौज गए | 
वहांके वृत्तान्त में वक्‍्शी रामप्रसाद लिखवाते है --"'मैने कायस्थोंकी उलत्ति पूछी 
कहा कि ये कायस्थ असल में वेश्य हैं क्योंकि ये अपना बडा चित्रग॒ुप्त को 
बतलाते हैं । शाख्रानुसार बेश्य की उपाधि गुप्त है और कायस्थ उनका नाम 
इसलिए है कि वह काया का झड्गार अधिक करने है | ह्विज होनेसे पहले समय 
में ये मद्यमांस सेवी न थे ओर वेश्य वर्ण में होने से राजनकाज के अधिकारी गिने 
जाते थे । परन्तु मद्यमांस के सेवन करने के कारण वैश्यों स प्रथक होकर उन्होंने 
स्वयम्‌ अपने आप का शूद्रों मं सम्मिलित करलिया यदि उसे ( मचमस भक्षण ) 
को छोड कर प्रायश्चित्त करें, तो उनका वेश्य बनना कुछ दुलेभ नहीं |” 

( जीवन-चरित्र, प्ृ० ११० ) 

(३ ) सं० १८६८० की वर्षा ऋतु में स्वामी दयानन्द फर्रखाबाद के भेरव- 
घाट पर उतरे | जीवनचरित्र, ० ११३, ११४ में लिखा हे--““एक दिन यहां 
गंगा जी में आध; बदन पानी में किये लेट हुए थे । इतने में एक मगर बहुत 
समीप पानी से निकला । ““““पं० प्यारलाल'“ने शोर मचाया ओर भागे 
कि स्वामी जी मगर निकला है । परन्तु उस वीर [ अर्थात्‌ स्वामी जी ] के 
मुख वा शरीर पर कोई वा किसी प्रकार का भय प्रकट न हुआ जैस थे वेसे ही 
पडे रहे ओर कद्दा कि जब हम उस का कुछ नहीं बिगाइत तो वह भी हम को 
दुख न देगा । ”! थोडे अंश में भी दिसा का प्रतिपादन करने से मनुष्य इस 
प्रकार निर्भय नहीं हो सकता और न धातञक जलचरों में बेर त्याग का प्रवेश 
करा सकता हे । 

( 9 ) सन्‌ १८७२ ई० के सेप्नेम्बर मास से पटना ओर बांकीपुर में 


प्रचार किया | वहां के विषय में लिखा है कि मद्य, मांस का खण्डन करते थे । 
( जीवन चरित्र, पए० १८४ ) 
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पहिले लिखा जा चुका है कि प्रयाग में सेसेम्बर १८७४ के अन्त तक रह 
कर राजा जयक्ृष्णदास जी को सत्याथप्रकाश लिखवा,स्वामी दयानन्द जबलपुर चले 
गये । वहांसे नासिक होने हुए २६ अक्तूयर १८७४ के दिन मुम्बह पहुंच गए । 

( ५ ) मुम्बई में किसी ने स्वामी जी पर २४ प्रश्न करके छपवाए थे । 
उन में से प्रश्न संख्या ८ के उत्तर में लिखा है -- “पुराण उपपुराण तन्‍्त्र यन्थ 
इन के अवलोकन ओर अर्थ में श्रद्धा ही नहीं करता, इन के प्रमाण की ता 
क्‍या कथा है 

(६ ) ३१ दिसेम्बर सन्‌ १८७४ को स्वामी जी अहनदाबाद से राज- 
कोट ( गुजरात काठियावार ) में पहुंच | पण्डित जीवनराम जी ने बतलाया कि 
वहां-“ कैनिडग कालिज में मांस भक्षण के निषेध में व्याख्यान दिया था ? 
( जीवन चरित्न ए० २३३ ) 

( ७ ) जुलाई और अगरत सन्‌ १८७७८ ईं७ में स्वामी दयानन्द के १५ 
व्याख्यान पूना नगर में हुए ॥ उन्हें एक भद्रपुरुष ने मराठी में लिख लिया 
था। उन का अनुवाद आर्यमाषा तथा उठ में निकछ चुका हैं । उने में से २० 
जुलाई को एक व्याम्व्यान यज्ञ ओर संस्कार विषय पर हुआ था | उत्त में से कुछ 
उद्धरण यहां बहुत टपयोगी होंगे--''क्या सचमुच बंदों में गन्दी कहानियां है 
वा नहीं ? घोडे को जब फिराते थे तो क्‍या सारे ससार के राजा इस से शत्रुता 
करते थे ? इस पर हमारा उत्तर है कि शतपथ ब्राह्मण में लिखा है-अग्निवर्जिश्व: 
आज्यं मेघ:-अइबव के अर्थ जग्नि ओर मेध के जय घत, अर्थात्‌ अभ्नि में घुतत 

लना । यही अर्थ ठीऊे है ॥ ईसी प्रकार पूर्वापर देखने से हरिश्वन्द्र, शुन: शेत्रादि 
का भी निर्वाह होता है । 

“फिर कहा-और सज्ञ में मांस खाना यह यर्थों हा भी नये पैडितोंद निकाला 
हैं कुछ लोग व्यमिचार के विषय में भी एसी ऐसी बातें निकाछते हैं कि क्या इन्द्र 
के पास मेनकादि परियां नहीं है! ? हम रोक रुपया देकर बाजार में मारू मोल 
लेवें तो इस में क्‍या दोष हैं ? तो भाई ! सोचो कि क्या ऐसी बातें कद्दना तुम्हे 
टीक मालम होता हैं ? कदापि नहीं ! 

/“ क्षब थोडा सा पुरुषमेध यज्ञ का विचार किया जाता है । अजुर्वेद का 
मन्त्र दै--'ओरस) विश्वानि देव सवितर्दुरितानि पराखुब। यद॒भद्वं तन्‍्न भाव । 
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होम तो देवतों का हो और मांस पशुओं वा मनुष्यों का रखें तो कहो 
कि यह व्यवस्था कैसे ठीक २ हो सकती है | दमें तो निश्चय नहीं दोता कि 
परमेश्वर ऐसी व्यवस्था बनावेगा, वर्योंकि इस व्यवस्था में अन्याय भरा पड़ा हे | 
परमेश्वर के प्रबन्ध में इस प्रकार का अन्याय कदापि नहीं है, ओर इस प्रकार का 
व्यर्थ हानि का बर्ताव भी नहीं है । देखो ! गऊ जैसे परोपकारी निर्दोष पशु को 
खाने के लिये वा यज्ञ के लिए मारने से कितनी हानि होती है" 


८ इन दिनों मांसाहारियों ने राजबल के सहारे इतना प्रशर हाथ फेरना 
आरम्भ कर दिया हैं कि चोपए बिलकुल कम होते चले जाते हैं पांच रुपयों का 
ब च्चीस रुपयों को है । ओर दरिद्र लोगों को दूध ओर घी 
बल आज पच्चोस रुपया को हाथ आता हूं ॥ आर दरिद्र लोगो का दूध और घ॑ 
मिलने में बड़ी कठिनाई पड़ती जाती हैं । जिस देश में मांसभक्षण सवेथा नहीं है, 
उस देशमें दूध ओर घी की भत्यन्त समृद्धि है ओर उसका ऐश्वर्य बढ़ता रहताहे । 


“अब तक तो इस बात का विचार शात्र ओर युक्ति से किया गया कि 
पद्मुओं का बलिदान यज्न में नहीं होना चाहिये । अब इस पर विचार किया जाता 
है कि क्या कभी होम में पद्युओं को मारते भी थे बा नहीं : 


“होम के दो भेद हैं -एक राजबमंसम्बन्धी और दूसरा सामाजिक | अब तक 
हमने सामाजिक होम का वर्णन किया 5 । राजधर्म सम्बन्धी जो होम है उस की 
व्यवस्था इस से रूवथा जुदी है । उस में पशुओं का मारना तो एक ओर रहा, 
कभी २ मनुष्यों को भी मारना पड़ता है ॥ युद्ध में सहस्नों मनुष्यों के प्राण हरण 
करना राजधम के अनुकूल है । भयानक हिंख पशु जो खेती को उचज्ाइते वा 
मनुष्यादि को हानि पहुंचाते हैँ, उन को मारना ठीक ही है । क्योंकि जगली 
हिंसक पशुओं का मारना अत्यन्त आवश्यक है । परन्तु होम में मासाहार का 
घुसेडना सदा ही अनुचित हैं | यह बतलाओ कि किसी ग्राणघधारी को दुख देना 
धर्मानुसार केसे हो सकता है फ़िर बंचारों का मुंह बंद करके सुकके मार मारकर 
उन की जान लेना इश्वराज्ञा कभी नहीं हो सकती । !" ऊपर के पुष्ट प्रमाणों के 
होते हुए सिवाय इस के ओर कोई परिणाम नहीं निकल सकता कि ऋषि दया- 
नन्‍्द कभी भी यज्ञ में पशु हिसा के समर्थक न थे और इस लिए पहले सत्यार्थ- 
प्रकाश में इस विषय का आवेश पोराणिक लेखकों की ही लीला थी । 
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छठा दिचार-- आर्यसमाज स्वामी दयाननद के समस्त ही ग्रन्थों की 
काट छांट कर रहा हैं । स्वामी दयानन्द ने सुस्क्रारविधि में भी दो जगह मांस 
खाना लिखा था उस को समाज ने निकाल डाला और भी कई एक जगह संस्कार 
विधि में लेख का फेर किया है ओर यह प्त्वामी दयानन्द के मरने के बाद हुआ 
हैं फिर उस में स्वामी दयानन्द के नाम की कोई भूमिका भी नहीं ढगाई जिस 
कार ससकारविधि आदि की काट छांट करके स्वामी दयानन्द के नाम से नये 
ग्रन्थ तेयार किये हैं ओर हो रहे हैँ एसे ही द्वितीयावृत्ति सत्यार्थप्रक्राश भी तैयार 
किया है फक इतना है कि सत्या्थप्रकाशमें भूमिका लगादी और इनमें नहीं ढगाई।' 


सनीक्षा-पहला घोखा इस लेख में यह ४ कि स्वामी दयानन्द के नाम से 
नये ग्रन्थ तेयर किये हैं ओर हो रहे हैं। यह सिद्ध दोचुका कि द्ठितीयावृतिसत्यार्थ 
प्रकाश ऋषिदयानंद का शोधा हुआ ३६४ एष्ठ तक उनडझे सामने छप चुका था 
ओर उसकी भूमिका भी वह लिखकर प्रेस में भेज चुके थे | उसकी पुष्टि में ओर 
कह पत्ों के प्रमाण दिये जामक्ते हैं । जोधपुर के वर्णन के अभ्यन्तर जीवन चरित्र 
के प० ८६३ पर लिखा द--'फिर एक बजे से सत्याथ प्रकाश ओर संस्कार त्रिध्रि 
की कार्पियां, जो छपी आती हुई थीं उनको शोघते थे !! । इस समय और काई नक 
ग्रन्थ उनके नाम से बतलाया नहीं गया ओर न कादरामजी ने किसी ऐगे ग्रन्थ 
का नाम लिया है | बाकी रही संस्कार विधि, सो उपकी प्रथमाबृत्ति में बृहदारण्य 
कोपनिपत्‌ का “मांधोदन पाचयित्वा!' वाछा वाक्य लिखा गया था। परन्तु उसके 
नीचे नोट भी दे दिया गया था । कि यह “ एक देशी मझत ! है 
ओर फिर द्वितीयाबुत्ति भे उस सन्दिग्ध वाक्य को भी निकाल दिया। हृहदा- 
रण्यक वें, उस वाक्य पर उपनिषद्‌ भाष्य में विचार होगा इसलिए उसके 
विस्तार में यहां जाना उचित नहीं | यहां प्रश्न केवल यह है कि क्या 
संस्कार विधि का द्वितीय संस्करण आये पस्माजियों ने काट छांद कर निकाह 
वा स्वामी दयानरद के सामने ही उन से संशोधित होकर छपने के लिए दे दिया 
गया था ? कादराम्‌जी कहते हैं कि उसमें स्वामी दयानन्द की ओर से कोई भूमिका 
भी नहीं लगाई गईं, इसलिए वह संस्करण स्वामी दयानन्द का नहीं । न जाने 
एसी मिथ्या बात काढ्राम जी ने क्‍यों लिखदी। हम यहा संस्कार विधि की भूमिका 
अक्षरश; देते है. “भूमिका-सब पज्जन लोगों को विदित होये कि मैने बहुत सज्जरनों 


[ ४४ | 


के अनुरोध करने से श्रीयुत महराज विक्रमादित्य के सम्बत्‌ १९३२ कार्तिक कृष्ण 
पक्ष ३० शनिवार के दिन संस्कार विधि का प्रथमारम्म किया था उसमें संस्कृत 
पाठ एकत्र और भाषापाठ एकत्र लिखाथा | इस कारण संस्कार करने वाले मनुष्योका 
संस्कृत और भाषा दूर २ होने से कठिनता पड़ती थी । ओर जो १००० हजार 
पुस्तक छपे थे उनमें हे अब णक भी नहीं रहा, इसलिए श्रीयुत महाराजे विक्रमा- 
दित्य के सम्बत्‌ १९४० आधषाढद बदी १३ रविवार के दिन पुनः संशोधन करके 
छपवाने के लिए विचार क्रिया, अबकी बार जिस २ संस्कार का उपदेशा् प्रमाण 
वचन ओर प्रयोजन है वह२ संस्कार के पूर्वे लिखा जायगा तथइचात्‌ जो २ संश्कार 
में कर्तव्य विधि है उस २ को क्रम से लिखकर पुनः उस संम्कार का जेष विषय 
जो कि दूसरे संस्कार तक करना चाहिए वह लिखा है और जो विषय प्रथम अधिक 
लिखा था उसमें से अत्यन्त उपयोगी न जानकर छोड भी दिया है ऑर अबको बार जो < 
अत्यन्त उपयोगी विषय है वह २ अधिक भी लिखा हे-इसमें यह न समझा जावे 
कि प्रथम विषय युक्त न था ओर युक्त छूट गया था उसका संशोधन किया हैं 
किन्तु उन विषयों का यथावत्‌ ऋमबद्ध संस्कृत के सूर्ता मं प्रथम लेख किया था 
उसमें सब छोगों की बुद्धि कृतकारी नहीं होती थी इसलिए अब सुगम कर दिया 
है क्योंकि संस्कृतस्थ विषय विद्वान लोग समझ सकते थे साधारण नहीं । इसमें 
सामान्य विषय जो कि सब संस्कारों के आदि आर उचित समय तथा स्थान में 
अवदय करना चाहिये वह प्रथम सामान्य प्रकरण में लिख दिया हे और जो मन्त्र 
व क्रिया सामान्य प्रकरण की संस्कारों में अपेक्षित हे उसके प्रष्ठ पंक्ति की प्रतीक 
उन कर्तव्य संस्कारों में लिखी है कि जिसको देख के सामान्य विधि की 
क्रिया वहां सुगमता से कर सकें ओर सामान्य प्रकरण की विधि भी 
सामान्य प्रकरण में लिखदी है अर्थात्‌ वहां की विधि करक संस्कार का कतेब्य 
कर्म करे और जो सामान्य प्रकरण का विधि ठिखा हैं वह एक स्थान से अनेक 
स्थलों में अनेक बार करना होगा जैसे अम्स्याधान प्रस्येक संस्क्रार में कर्तव्य हे 
वसे वह सामान्य प्रकरण में एकत्न लिखने से सब संम्शारों में बारचार न लिखना 
पड़ेगा इसमें प्रथम ईश्वर की स्तुति, प्रार्थना,उपासना,पुनः स्वस्तिवाचन, शांतिपाठ 
तदनन्तर सामान्य प्रकरण पश्चात्‌ गर्भाषानादि अन्त्येष्टि पर्यन्त सोलह संश्कार 
क्रमशः लिखे हैं ओर यहां सब मंत्रों का भरथ नहीं लिखा है क्योंकि इसमें कर्म- 
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काण्ड का विधान है इसलिए विशेष कर क्रिया विधान लिखा है ओर जहां जहां 
अर्थ करना आवश्यक है वहा २ अर्थ भी कर दिया है और मंत्रों के यथार्थ अथ 
मेरे किये वेदभाष्य में लिखे ही हैं, जो देखना चाहें वहां से देग्व >वें यहां तो 
केवल क्रिया करनी ही मुख्य है जिम करके शरीर और आत्मा सुसंस्क्रत होने से 
धर्म, अर्थ, काम आर मोक्ष का प्राप्त हो सकते हैं ओर सन्‍्तान अत्यन्त योग्य होने हैं 
इसलिए संस्कारों का करना सव मनुष्यों को अति उचित है +”' 

इस भूमिका के साथ मृतक श्राद्ध वाले विज्ञापन को मिलाइए तो स्पष्ट सिद्ध 
होगा कि सत्याथ प्रकाश की तरह सैस्कारविधि में भी जा जो अन्य प्रर्न्थों के 
वाक्य वेद विरुद्ध सिद्ध हां थे स्वामी दयानंद अप्रमाण ही करते 4 । अतएव्‌ 
काल्शामजी का यह विचार भी उनके मत का समथक नहीं सिद्ध होता । 

लेग्वकों की ओर लीला । 

साथ प्रकाश के पराणिक लेखकों की एक ओर लीला के संक्षिप्त वर्णन 
के साथ यह प्रकरण समाप्त होगा | यह लीला यज्ञोपत्रीत सम्कार के वियय में है । 
तृतीय समुल्लास के आरम्भ में लिखा है-“आठ वर्ष के पुत्र ओर कन्याओं को 
पाठशाला में पढ़ने के लिए आचार्य के पास भेज देवें अथवा प*चर्वे वर्ष भेज देवें 
घर में कभी न रक्‍खें परन्तु ब्राह्मण क्षत्रिय ओर वेश्य इनके आलकों (यहां बालक 
शब्द सनन्‍्तान के अर्थ में आया है ) का यज्ञोपवीत घर में हाना चाहिए (इत्ती 
लिए शाट्ट्रों को संतान का यज्ञोपवीत सदा गुरुकुलों में ही होता हे क्योंकि पहले 
आचार्य का निश्चय हाना चाहिए कि वे पढ़ सकेंगे ) पिता बथावत्‌ यज्ञोपवीत 
करे पिता ही उनको गायत्री मन्त्र का उपदेश करे गायत्री मंत्र का अथ भी यथा- 
वत्‌ जना देवे'” ( प्र०३६ ) इसके पहचात्‌ पृष्ट ३८ की ७3वीं पंक्ति तक गायक्रो 
मन्त्र के अर्थ, व्याख्या सहित, लिखे हैं । गायत्रीमंत्र ओर उत्तके अर्थ का उप- 
देश उन्हीं को किया जाता है जिन्हें यज्ञोपवीत का अधिकार हो। इसका प०७३ ८ 
कीपंक्ति ७ के अन्त से यों बतलाया है-इस मंत्रकों पुत्रों को ओर कन्यार्ओं को भी 
कण्ठस्थ करा देवें / केवल इतना ही नहीं ) ओर इसका अभथ भी छदयस्थ करतदेवे!? 
यहां पौराणिक लेखकने देखा कि गजब होगया । अब कन्याएं भी उपवीना होंगी, 
उसने झट बीच में ढोंस दिया--“ परन्तु कन्या लोगों का यज्ञोपवीत कभी न्‌ 
कराना चाहिए ओर संस्कार तो सब करना चाहिए! कैसा असंगत लेख है। 
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यज्ञोपत्रीत छोड़कर अन्य सत्र संस्कार कन्याओंके करने चाहिए । वेदार्म्भ भी तो 
अन्य संस्कार है| फिर जिसका वेदारम्म होगा और उस्ते वेद का अधिकार हे।गा 
ओर जो उत्तम से उत्तम विद्या से भी वचित न होगी उश्षक्ा यज्ञोगवीत संस्कार 
न हों-यह ऋषि दयानंद का मत नहीं हेसकता । पोराणिक पंडितके इस लेखका 
असंगत हेना आगे की इब्रारत से सिद्ध है । उसमें फिर पुत्नों और कन्याओं के 
प्रति पिता को निम्न लिखित उपदेश देना लिखा है--“ योगशासत्र की रीति 
से प्राणों के ओर इन्द्रियों के जीतने के लिए उपाय का उपदेश करें” इसके साथ 
नीचे दिये लेख को मिलाइये जो ० १३९ पर दिया हे---“सब मनुष्यों के बीच 
में जो ख्री ओर पुरुष मूख होय॑ उनका यज्ञोपवीत भी हुआ हो तो उमप्तको तोडके 
शूद्र कुल में करदें । इनका परस्पर यथायोग्य वित्राह भी होना चाहिए |” बुद्धि- 
मान्‌ पाठक विचार कि यदि कन्याओं को यज्ञोपवीत का अधिकार न मानते तो 
मूख होने पर उनके यज्ञोपवीत तुडवाने का विधान न करते । 


स्वामी दयानन्द का असलीमत यही था कि कन्याए भी यज्ञोपवीत संस्कार 
से संस्कृत हो कर दो आचाये कुल में प्रविष्टठ हुआ करें यह उनके पूना वाले संस्का- 
रों पर दिए व्याख्यान से स्पष्ट होता है। सातवें व्याख्यान का विषय था 
८ यज्ञ ओर संस्कार” । उस में स्वामी दयानन्द ने कहा-बत बन्ध अर्थात्‌ यज्ञो- 
पवीत-यज्ञोपवीत के विशेष नियम इसलिए नियत किए गए हैं कि मनुष्यों को 
विद्याभ्यास आरम्म करते हुए उत्साह उत्पन्न हो | स्रियों को भी पुराकाल में 
विद्या प्राप्ति का अधिकार था ओर उस के अनुसार उनका भी व्रत बन्ध संस्कार 
पहले हुआ करता था **** ४ 


इप बात के चिन्ह, कि पुराकाल में केन्याओं को भी यज्ञोपवीत दिया जाता 
था, अब तक भी हिन्दुओं की कुछ जातियों में पाया जाता है । पंज्ञाब के खत्रियों 
में ओर सारस्वत ब्राह्मणों के कुछ कु्लों की यह रीति द्दे कि जब तक एक लड़का 
कुमार रहे तब तक वह यज्ञोप्वीत का एक अग्म ही पहिरत्ा हे,परन्तु जब विवाह 
का दिन आता है तो उसे दूसरा अग्र पहिराया जाता है । यह किस ऐतिहापिक 
. घटना की साक्षी है । पहले सब कन्याओं को यज्ञोपवीत देकर आचार्य कुछ में 
प्रविष्ट किया जाता था। यदि गार्गीं जादि की तरहं कोई देवी आदित्या हो 
कर भी ब्रह्मचारिणी रह ब्रक्मवादिनी होती वह बराबर यज्ञोपवीत को धारण 
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किए रहती, परन्तु जो विवाद करके गृहर्थाअ्रम में प्रवेश करती उस का यज्ञो- 
पवीत पुरुषों के अत्याचार के कारण पति की रक्षा में दे दिया जाता । यह 
प्रथा उस समय से चली प्रतीत द्वोती हे जब से मनुस्मृति में पति सेवा ही एक 
मात्र ख्री का धमे बतलाया गया। फिर क्रमशेः पुरुषों के अत्याचारों से स्त्रियों 
का ब्रह्मचर्य धारण करने का अधिकार छिन गया ओर कुरढक से पक्ष पातियों ने 
गुरौ वासो! के अनर्थ कर दिये, इस पर स्वामी दयाननद जी लिखते हैं--- 
“ओर विवाह के पहले 'गुरो वास! नाम स्री लोग पढने के लिए ब्रह्मचर्य्याश्रम 
करें“ ““**““'जो विद्या न पढी वा आप न जानती होगी तो अग्नि होत्रादिक 
यज्ञ ओर घर के सब कार्य्य केसे करेगी ?! 

स्वामी दयानन्द खियों को यकज्ञोपवीत का अधिकार मानते थे, इस की पुष्टि 
पहले सत्यार्थ प्रकाश के एकादश समुल्लास के उस लेख से होती है जिस में 
मुसलमानों के अत्याचार के पश्चात्‌ अग्नि कुल के चार क्षत्रियों की उत्षत्ति का 
वर्णन उन्होंने किया है । उन चारों क्षत्रियों के लिए चार कन्याओं को इस 
प्रकार तय्यार क्रिया गया-“ओर उन पण्डितों की स्त्रियों ने ऐसे ही चार कन्या 
रूप गुण सम्पन्न उन को अपने पास रख के व्याकरण, धर्म शाख, वेध्क, गान- 
विद्या तथा नाना प्रकार के शिल्पकम उन को पढाए भोर व्यवहार की शिक्षा मी 
उनको किया तथा युद्ध विद्या की शिक्षा गर्भ में बालकों का पालन ओर पति सेवा 
का उपदेश भी यथावत्‌ किया?” हमने यहां ध्थानाभाव से केवल एक प्रमाण और 
दिया हे जहां पोराणिक कुटिलता ने अनथे कर दिया है ५ ऐसे छोटे ? ओर भी 
उदाहरण मिल सकेंगे जिन से सिद्ध होगा कि आदिम सत्यार्थप्रकाश में लेखकों 
की ढीला से बहुत कुछ अनर्थ का यत्ञ हुआ है। अब भी आर्य समाज की 
संस्थाओं का कर्तव्य है इस अपूर्व अन्थ का ठीक संशोधन करके इस को फिर 
से छपवाद जिस से पोराणिक पण्डित सव॑ साधारण को अम में न डालते रहें ॥ 
यहां पं० कादशम की कल्पनाओं ओर उनकी पुष्टि में छ: विचार रूपी उपक- 
स्पनाओं की समाप्ति दो गहे, ओर वह यद पिद्ध करने में कृतकार्य न हुए कि 
द्वितीयावृत्ति सत्याथेप्रकाश स्वामी दयानन्द का बनाया नहीं । दूसरी ओर से 
यह पिद्ध कर दिया गया कि स्वामी दयानन्द के मन्तव्य बदले न थे प्रत्युत 
लेखकों की धूर्तता से ऐसा सन्देह सा था जो अब छिल्न भिन्न हो गया । 
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आयेसमाज के सिद्दान्त । 


परन्तु प्रश्न यह है कि पोराणिक काछूराम जी ने इसकी इतनी छान बीन 
क्यों की ? उनकी सम्मति दोही प्रक्रार को हो सकती है ।या तो वह यज्ञ में पु 
हिसा का विधान वेद विरुद्ध समझने हैं ओर या वेद विहित । यदि वेद विरुद्ध 
समझते हैं तो नए सत्याथ प्रकाश में उस सिद्धांत को देख कर उन्हें प्रसन्न होना 
चाहिये | ओर यदि वेद विहित समझते हैं तो.क्या स्वामी दयानम्द का मत होने 
से ही उन्हें वह ग्राद्म है ? वा वास्तव में वेदानुकूल होने से। यदि स्वामी दया- 
नन्‍्द का यह सिद्धांत होने से ही उनको स्वीकार है तो फिर प्रथम सत्यार्थप्रकाश 
में लिखे उनके सब सिद्धान्तों को मान लेना चाहिये ॥ यह बात ग्वयं कादराम जी 
को खटऊी है, इसलिए वह अपने विचार की समाप्ति पर लिखने हैं | 


« कई एक सज्जन कह उठावेंगे कि आज आपको हो क्या गया आपतो सर्वेदा 
स्वामी दयानन्दर के सिद्धान्तों को वेद विरुद्ध इंसाइयों के सिद्धान्त कहते ओर 
लिखते हैं भोर बार बार यह कहा करनते हैं कि स्वामी दयानन्द के जाल से बचना 
इनका मत वेद मत नहीं है । फिर आजम आप स्वामी दयानन्द का पक्ष क्यों 
लेते हैं | हम पश्न नहीं लेत परन्तु हम संस्तार को वेद सिद्धान्त ओर दयानन्द 
सिद्धांत दोनों को मिलाकर दिखलाते हैं कि स्वामी दयानंद के सिद्धान्त वेद विरोधी 
सिद्धान्त हैं । वशक्र किसी के सिद्धान्त की सम्रालोचना करना या उसके स्वतः 
प्रमाण पुस्तक से मिलाकर फरक ( अन्तर ) को दिखलाना पाप नहीं किंतु धर्म 
हे क्योंकि इससे वेद धमे की रक्षा होती है। यदि ऐसा न किया जावे तो कितने 
ही साधारण मनुष्य स्वामी दयानंद के मत को वेद धम समझ कर वेदिक धर्मका 
नाश कर बेठेंगे यदि आर्य सम'जी ऐसा करें तो हम उनको कभी बुरा नहीं कह 
सकते किन्तु यह तो स्वामी दयानन्द के सिद्धांतां का ही बदलने हैं कि स्वामी 
दयानन्द के वे सिद्धान्त नहीं थे किन्तु ये हं ऐसा करना अयोग्य और मनुष्य के 
अधिकार से बाहर है कोई मनुष्य किसी मनुष्य के लेख में न्यूनाधिक करने का 
अधिकार नहीं रखता । मनुष्य अधिकार से बाहर निकझ कर जब स्वामी दया- 
नन्द के पिद्धान्तों का चकनाचूर किया जाता है तब हमको भी यह सूझा कि 
हम इस विषय को संसार के सम्मुख रकखें। '? 
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ऊपर की इबारत के गोरख धन्धे को क्या कोई सुलझा सकता है ? स्वामी 
दयानंद के सिद्धान्त इंसाइयों के सिद्धांत हैं यह काछराम जी की सम्मति है; तो 
यज्ञ में पशु दिसा इंसाइयों का सिद्धांत ठहरा | फिर यदि यही मान लिया जाय 
कि आर्यस्तमाजियों ने ही इस सिद्धांत को बदल कर वेदानुकूल कर दिया तो आप 
आयें से इतने रुष्ट क्यों हैँ। ओर यदि वास्तव में स्वामी दयानन्द यज्ञ में पशु 
हिसा मानते भी थे ओर अपनी मृत्यु से पहले इप विषय में अपने सिद्धांत बदल 
गए तो भी आपको प्रसन्न होकर उनकी प्रशंसा करनी चाहिए। परन्तु आप 
दोनों में से किसी अवस्था में भी सन्तुष्ट नहीं | भापकी वही दशा दे जो 
एक आपापन्थी की हमने देखी थी । एक दिन वह इंश्वर के अस्तित्व का खण्डन 
कर रहे थे | हमने उनकी युक्तियां सुनीं ओर चलेगए ॥ तीक्षरे दिन क्या देखतेहं 
कि बाजार में खड़े एक नास्तिऋ को ईश्वर सिद्धि करके दिखा रहे हैं । हमने 
हेंरानी से पूछा-“ महाशय | इंश्वरवादी कब से बने ! ”” उत्तर मिला+- 
« भाई ! कोई पक्ष सामने लो हमतो उसका खण्डन ही करेंगे | हमारा निजरमत 
कोई नहीं है । ”” दुपधरा ओर उदाहरण लीजिए । जालन्धर के एक प्रसिद्ध 
पंडित के भतीजे काशी से विद्या पढ़ कर आए; दो तीन अन्य पण्डितों की 
उपस्थिति में मूर्तिपूजा पर उन से बात चीत चल पड़ी । जब वह दलीढछू में 
पकड़े गए ओर उन की विद्गत्ता को अपील की गईं तो बोले--“यह तो हमने 
मतवादियों की सी बात की है, नहीं तो विद्यापक्ष में तो ईश्वरसिद्धि का ही हम 
खण्डन करेंगे 4 !! 


यहां कालूराम जी भी लाचार है । मूर्खें से टके मिलते हें स्वामी दयानन्द 
ओर आर्य समाज फो गाछियां देकर, फिर काद्राम जी को सत्यासत्य के निणेय 
से क्या मतलब ! उन्हें तो 'सोलहो कला सम्पूर्ण” चाहिए । 


हां, एक बात काटूराम जी की हम मानते हैं-वह यह कि सशोधित सत्याथ- 
प्रकाश में प्रमाणों के पते आदिक वा शब्द शुद्धि विषयक्र परिवरततेन, जो किसी २ 
संस्करण में किए गए है, वह ठीक नहीं | ऐसे परिवर्तन, हेतु देकर, फुट नोटों 
द्वारा होने चाहिएं। ऋषि दयानन्द स्थापित परोपकारिणी सभा के गताधिवे- 


झन में यही प्रश्न उपस्थित था ओर निश्चय किया गया था कि जिस सत्या्थ- 
डे 
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प्रकाश की हस्त-लिखित पुस्तक के प्रायः पृष्ठों पर ग्न्थकर्ता के हस्ताक्षर हैं उसी 
के अनुसार सत्याथे प्रकाश आगामी बार छाप देना चादिए । इस संशोधन के 
लिए अजमेर के कुछ मद्दाश्यों की एक उपसमिति भी नियत हुईं थी, परन्तु यह 
पता नहीं रुगा कि उन्होंने अब तक क्‍या काम किया है। यह काम ऐसा आवश्यक हद 
कि यदि इस के लिए दम से सहद्दायता छेना स्वीकार दो तो हम ओर सब 
काम छोड कर उसी काम को, लग कर, समाप्त कर सकते है | आवश्यकता 
केवल इतनी है कि सहकारी मन्त्री जी सत्यार्थपकराश की सारी हस्तलिखित 
पुस्तक सावधानी से रजिस्टी करा के हमारे पास भेज दें ओर साथ दी 
सब बार के छपे हुए पुस्तक की एक एक प्रति मुकाबिला करने के लिए ४ 
मिलान के सुभीते के छिए केवल एक संस्कृतज्ञ आर्य विद्वान को वेतन पर 
रखना होगा । 

जिन परिवतेनों की गणना काढूशम जी ने की है वह हैं साधारण, 
परन्तु किसी गन्थ में अपना संशोधन घुसेडने का किसी को भी अधिकार नहीं 
ओर न द्वी आवश्यक है | शायद कुछ आर्य पुरुषों का यह खयार हो कि ऋषि 
दयानन्द के जो सिद्धान्त वा मन्तव्य सिद्ध होंगे उन से भाये समाज बद्ध 
है और इस लिए जो कुछ भी स्वामी दयानन्द की पुस्तकों में उन्हें भशुद्ध 
प्रतीत होता है उसे अपनी समझ के अनुसार शोधना उन का कर्तव्य दे । 
परन्तु यह उनकी स्वेधा भूल है। जाये-समान का मन्तव्य क्या है वा दूसरे 
शब्दों में आये समाज के, सिद्धान्त वा आयेसमाजका मत क्या है ? कादराम जी 
ओर उन जैसे अन्य पोराणिक पण्डितों को, ऐसे ही आर्य पुरुष, सर्व साधारण को 
बोखे में डालने का अवसर देते हैं | ऐसे आर्य॑ सज्जनों को जो कुछ स्वामी 
दयानन्द के ग्रन्थों में असंगत वा अमोत्पादक लेख दीख पड़ें उनपर, अपनी सम्भति 
अपने ट्क्ट वा लेख द्वारा अछूग दे दिया करें | सम्भव है कि पीछे अधिक 
विचारने से स्वामी दयानन्द का लेख ही युक्ति ओर प्रमाण युक्त पिद्ध हो-- 
जैसा कि कई बार हुआ है । 

हम अपने आये जातिस्थ ( हिन्दू ) भाहयों के सामने सिद्धान्त विषय में 
आये समाज का पक्ष स्पष्ट शब्दों में रखना चाहते हैं जिप्नतते कादरामादि के ड।ले 
हुए सन्देद्ां से मुक्त द्वोऋर वे सत्यासत्य की विवेचता कर सकें । आर्यप्तमाज का 
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मन्तव्य क्या है इसको आर्यप्तमाज का प्रवर्तक ही ठीक प्रकार से बतछा सकता 
है| आर्य समात्र की बुनियाद दस नियमों पर रक्खी गई थी। उनमें से अस्तिम 
सात तो ऐसे हैं जिनमें किप्ती को भी विवाद नहीं। प्रथम नियम में भी आये जाति 
के किसी सभ्य को कुछ वक्तव्य नहीं हो सकता | द्वितीय नियम में जो ईश्वर 
का निरूपण किया गया है, उसके साथ भी आये जाति के सब सभ्य सहमत 
होंगे । भेद आगे प्रतीकोपासना की विधि में द्वोता है। तीसरे नियम का 
आशय यह है कि वेद ही ईश्राज्ञा है जिसका, मनुष्यों की पथ दरशकता के लिए, 
सृष्टि की आदि में प्रकाश हुआ | इस लिये आयेसमाज धर्म के लिए वेद को ही 
परम प्रमाण मानता है । मनु भगवान्‌ ने भी परमधम वेद को ही बतलाया है । 
अपने आत्मा की साक्षी धर्म का पहला ओर सब से निचले दर्जे का निरूपक है, 
उस से उपरले दर्ज का पथ दशेक सदाचार अर्थात्‌ साधु पुरुर्षो का आचरण हे । 
उस से भी बढ़कर ऐंसे साधु पुरुषों में जो मन्त्र द्रष्टा ऋषि हैं, उन्हों ने ध्याना- 
बस्थित होकर योगसमाधि में जो विचार किया ओर उसका जो स्मरण शेष रहा 
उसका लेख बद्ध प्रचार स्मृति कहछाती है| मनु महाराज कहते है-- 


श्रुति पश्यन्ति मुनयः स्मरन्ति तु यथा स्मृति । 
तस्मात्ममाण प्रुनयः प्रमाण प्रथितं श्ुुवि ॥ 


परन्तु सबसे बढ़ कर परम-आप्त परमात्मा है, इस लिए उसकी वाणी 
बेद को परम प्रमाण मान कर उसकी अनुकूलता से ही अन्य तीन प्रमार्णों का 
प्रमाणत्व है । मनु महाराज कहते हैं--- 


वेदो'खिलो धर्म मूल स्णति शीले च तद्विदाप्‌ । 
आचारदचेव साधूनामात्मनस्तृष्टिरेवच ॥| 


फिर कहां हे--धर्म जिज्ञासमानानां ग्रमाणं परमंश्रतिः॥। मनु जी ने 
आगे चलकर फिर साफ कर दिया दे कि जहां कहीं पर्मोपदेश में श्रुति स्मृति में 
विरोध दीख पड़े तो वहां धर्म वही समझा जायगा जिपे श्रति कहती हे । इस 
लिये स्वामी दयानन्द के लेखों को भी आये समाज साक्षिवत्‌ प्रमाण मानता है । 
उनमें भी यदि कोई बात वेद विरुद्ध सिद्ध होजाय तो वह आये समाज का मन्तब्य 
नहीं रहेगा । 
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अपनी इस प्रतिज्ञा को हम ऋषि दयानन्द के ही कथन ओर लेख से सिद्ध 
करते हैं-- 

(१ ) सं० १८७९ के जुलाई मास में स्वामी दयानन्द मुरादाबाद पथधारे 
थे तो वहां के वृत्तांत में लिखा हैः--- 


“ फिर स्वामीजीने सब छोगों हे फरमाया कि भाई तुम सबका मत बेद है । 
अगर एसा कद्दोगे कि हम दयानंद स्वामी के मत में हैं तो कोई तुमसे प्रश्न 
करेगा कि दयानन्द स्वाम्री ओर उनके गुरु का क्‍या मत है तो तुम जवाब नहीं 
दे सकोगे ।!” 

( जीवन चरित्र, १०४३६ ) 


(२ ) उसी सन्‌ के अक्टूबर मास में आचाये दयानंद फरुंखाबाद गए ! 
वहां के पंडितोंने २५ लिखित प्रइन भेजे | उनमें से १७वें प्रश्न का पूर्व भाग यह 
था “यदि मुहम्मदी वा ईसाईं मतानुयायी कोई आपके अनुसार है ओर आपके 
मत में दुढ़ विश्वासी हे तो आपके मतानुयायी उसको अहण कर सक्ते हैं वा नहीं?” 
इसके उत्तर में आचार्य ने लिखा--“विना वेदों के हमारा कोई कपोल कल्पित 
मत नहीं है, फिर हमारे मतानुसार कोई कैसे चल सक्ता है ?” 


( जीवन चरित्र, पृ० ४८७ ) 


( ३ ) जब पहली बार सन्‌ १८७४ ३० के अक्टूबर मासमें स्वामी दयानद 
मुम्बई पहुँचे तो उनपर २४ श्रश्न करके मुद्रित कराए गए थे । उनमें से सोलद्ववें 
प्रशन के उत्तर में उन्होंने ढिखवाया था--- '“में स्वतन्त्र नहीं हूँ प्रत्युत वेद कः 
अनुयायी हूँ-ऐसा समझना चाहिये ।”” उसी प्रश्न-माला के तीसरे प्रइन के उत्तर 
में लिखवाया था-“चार संद्विताओं को प्रमाण मानता हूँ, परन्तु परिशिष्ट को 
छोड़कर । ब्राह्मणादिकों को मैं मत के तोर पर स्वीकार नहीं करता | परन्तु उनके 
कर्ता जो ऋषि हैं, उनकी वेद विषय में केसी सम्मति है यहजानने के वास्ते उनकः 
स्वाध्याय करता हूं कि उन्होंने कैसा अर्थ किया द्ेओर उनका क्या सिद्धांत है !' 
पांचदें प्रश्न के उत्तर में लिखवाया--( शिक्षादिक जो वेदाडुग हैँ ओर उनके कर्ता 
जो मुनि हैं, उनकी वेद विषय में कसी सम्मति है-यह जानने के वास्ते देखता हूं 
उनको मत मान करके स्वीकार नहीं करता ,”” ग्यारदवें के रत्तर में _लिखवाया-“ मनुस्मृ्ति 
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को मनु का मत जानने के वास्ते देखता हूं, उसको हृष्ट समझकर नहीं ॥!? 
( जीवन चरित्र पृ० २२७ ) 

सत्यार्थ प्रकाश के सातवें सम्मुढलास के अतमें लिखा हे-““िद परमेश्वरोक्त 
हैं, इन्हीं के अनुसार सब लोगों को चलना चाहिए । और जो कोई किसी से पूछे 
कि तुम्हारा क्‍या मत हे तो यही उत्तर देना कि हमारा मत बेद अर्थात्‌ जो 
कुछ वेदों में कहा हे हम उसको मानने हैं |!” 

इस प्रकार पिद्ध हुआ कि आये समाज का मत, मन्तव्य वा सिद्धांत कुछ 
भी कहो- वेद ही हे । तब स्वामी दयानंद के लेखों ओर मन्तव्यों पर विवाद से 
क्या मतरूद ? स्वामी दयानन्द इस समय के वेदिक आचाये थे । उनके सत्याथ- 
प्रकाश का भी उतना ही मूल्य हे जितना पूर्व स्मृतिओं का अर्थात्‌ जो स्मृति 
वाक्य वेद विरुद्ध हो वह माननीय नहीं, उसका वेदाथे से संशोधन होपक्ता हे । 

आयखसमाज का सचस्व वेद है 

सनातन घम महामण्डरू की ओर से भी यद्दी घोषणा निक्ररू चुकी हें कि 
आर्य ( हिन्दू ) मात्र के लिए वेद ही परम प्रमाण है । फिर व्यर्थ के अन्य विवादों 
से क्या मतलब ? और बहुत से पुराने विवाद तो समाप्त भी होचुके हे । जिस 
समय आचार्य दयाननदने उत्तर, पश्चिम, पूवे ओर मध्यभारत में धूम मचादी थी 
उस समय से आज तक कितने परिवर्त्तन हो चुके है । 

( १ ) उस समय खत्री ओर शूद्र को पढाना पाप समझा जाता था । इसी 
लिए पोराणिक लेखक ने सत्यार्थ प्रकाश के भाव को बदलना चाहा । उसके 
पश्चात्‌ तक खत्री शिक्षा का कितना विरोध हुआ ।+ परन्तु आज सनातन धमे सभाएं 
पुत्री पाठगालाएं खोलती है | जिस समय जालून्धर में कन्या महाविद्यालय 
खुला था। उस समय पोराणिक़ों ने विरोध में आकाश पाताल एक कर दिया 
था । परन्तु इस समय के सनातनिर्यों में कितनी ग्रेजुएट और शाख्री 
ओर विशारद ख्रिएं दें! आज शुर्द्रों को विद्या से कोन वंचित रखता है ! अछूतों 
तक के छिए पाठशाछाएं खुली हैं ओर उन में उदार दिन्दु काम कर रहे हैँ जो 
न आर्य समाजी हैं ओर न ब्रह्म समांजी । 

( २ ) काशीनाथ के शीघ्रवोध को आज कोन मानता है ? पहले सत्यार्थ 
प्रकाश में स्त्रामी दयाननद ने छिखवाया है-“काशीनाथ की बात कभी न माननी 
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चाहिए जो उसने यह बात लिखी है कि कंश्या रअस्वका दोने से पितादि नरक 
में जायेंगे '*** "****«« इस काशीनाथ का नाम काज्िनाथ रखना चाहिए क्यों 
कि काशि नाम प्रकाश का हे इसमे विधादि गुणोंका नाश कर दिया इस से 
इस का नाम काशिनाथ ही ठीक है” आज वही बात प्रत्यक्ष देखने में आती 
है । आये समाज के अनुकरण में बालकों के लिए ब्रह्मर्याश्रम खुल रहे हैं । 
बडी आयु में कनन्‍्याओं का विवाह होने छग गया है। भाशा है कि उन का 
ब्रत बन्ध संश्कार भी नियमानुसार होने रंग जायगा | 


( ३ ) काशी के शाखार्थ में वेद से मृत्तिपूजन का विधान स्वामी विशु- 
द्वानन्द तथा बालशास्त्री आदिक भी यद्यपि न निकाल सके तथापि हठ तो था 
कि वेद में मृत्तिपूजा का विधान है । परन्तु २५ वर्ष व्यतीत हुए जब नवाशहर 
में पं० आर्यमुनि ने वेदों से मूत्तिपूजा सिद्ध करने के लिए सनातनिस्टपण्डितों 
को ललकारा तो स्वर्गीय गोस्वामी रघुबरदयाद्ध जी ने स्पष्ट उत्तर दिया कि वेदों 
से मूत्ति पूजा निकालने का प्रयज्ञ ऐसा ह जैसा आक के वृक्ष से आम के फल 
की याचना | इस समय मूर्ति को इंश्वर मान कर कोई सनातनी पण्डित पूजा 
नहीं करता, पण्डित दल कहता है कि वह मूरि में ईइवर की पूजा करते हैं । 
आज प्रतीकोपासना को ही मूर्ति पूजा की आड़ बनाया जाता है। अब मत 
भेद केवल इतना है कि सनातनी पण्डित तो आदमी की घडी मूर्तियों में पर- 
मेश्वर को ढूंढने का उपदेश देकर रोक दक्षिणा रखवाते हैं, परन्तु आर्य -समाजी 
उस को उपासना के छिए उसी की सृष्टि की विविध सुन्दर ओर विचित्र रचनाएं 
प्रतीक बनाने का प्रचार करते हैं । इस समय इतना द्वी मत मेद्‌ है, तब इतने 
पर भी प्रीति पूर्वक विचार होना चाहिए । 

( ४ ) मुददी के श्राद्ध का विषय हें तब भी बडा परिवर्तन देखने में आता 
है । अब पोराणिक पण्डित मृतक श्राद्ध के समर्थक नहीं, अब उन्होंने उप्त का 
नाम “पिण्डपितृ यज्ञ” रख लिया है । कारण यह है कि वेद में श्राद्ध शब्द दी 
नहीं मिलता । जब पुरानी प्रतिज्ञा ही बदक छी गईं तो फिर पुरानी किताबों 
पर विवाद व्यर्थ है । 

(५ ) आश्रम धर्म विषय में तो पहिले भी कोई विरोध न था। हां, आंशिक 
मतभेद था जो सर्वथा दूर हो चुका है। ब्रह्मचर्याश्रम स्वयंम्‌ सनातनिस्ट भाई 
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खोलने लग यये हैं, ग्रहस्थ का आदझे जैसा ऊंचा, मनु भगवान की साक्षी से 
स्वामी दयानन्द ने स्थापित किया था उसी का समर्थन छोकमान्य तिरूक 
मद्दाराज भी कर रहे है । थानप्रस्थ की प्रथा का फिर से प्रचार करने के दोनों 
समाज पक्षपाती दिखाई देते हैं । संन्यास के अथे। पर पहले कुछ बिवाद भा । 
हमारे सनातनी भाई सवे कर्म त्याग का नाम संन्यास धरते थे और स्वामी दया- 
ननन्‍्द भपने आचरण ओर लेख से बतलाते थे कि संन्यासी को केबल कर्म फल 
का त्याग चाहिये । कम का सबेथा त्याग संन्यास धर्म का अंग नहीं हो सकता 
क्यों कि परमात्मा का, यजुरवेंद के चालीसवें अध्याय के दूसरे मन्त्र में, उपदेश 
है कि कर्म करते हुए ही सो वर्ष जीने ( पूर्ण आयु भोगने ) की इच्छा 
करो---कुर्बन्रेवेह कर्मांगि जिजीविषेच्छत समा: । तब संन्यासाश्रम के अन्तिम 
२५ वर्ष भी वेदिक कर्म करते हुए द्वी व्यतीत करने चाहिए | स्वामी दृयानन्द 
लिखते दें---“ ( प्रश्न ) सन्‍्यासी छोग कहते हैं कि हमको कर्त्तव्य नहीं, अन्न 
वख्र लेकर आनन्द में रहना, अविद्या रूप संसार से माथापच्ची क्यों करना" ** 
ओर आप ने विलक्षण संन्यास का धर्म कहा है अब हम किप्की बात सच्ची 
ओर किसकी झूठी मानें ? ( उत्तर ) क्या उनको अच्छे कर्म भी कर्च्तव्य नहीं 
देखो “ बेद्किर्चेवकर्ममि: ” मनुजी ने वेदिक कर्म जो धर्म युक्त सत्यकर्म है 
संन्यासियों को भी भ्वश्य करना लिखा है क्या भोजन छादनादि कम वे छोड 
सकेंगे ? जो ये कर्म नहीं छूट सकते तो उत्तम कर्म छोडने से क्या वे पतित ओर 
पाप भागी न होंगे ? जब गृहस्थों से अब वस्रादि लेते हैं और उनका गत्युपकार नहीं 
करते तो क्‍या महापापी न होंगे /? ?? 

अब देखिये अपने अपूर्व नए अन्थ “ गीतारहस्य ?? में तिलक महाराज 
संन्यास का अथे सर्व कर्म त्याग मानने वालों को केसे सम्बोधन करते हैं-““यह 
सवे श्रुत हे ही कि व्यास ने विचित्रदीर्य के वंश की रक्षा के लिए धृरृतराष्ट्र 
ओर पाण्डु, दो क्षेज्ञन पुत्र निर्माण किए थे और ३ वर्ष तक निरन्तर परिश्रम 
करके संसार के उद्धार के निमित्त उन्होंने महाभारत को लिखा है, एवं कलियुग 
में स्माते अर्थात्‌ संन्यास मार्ग के प्रवर्तक श्री शहकराचार्य ने भी अपने अछो- 
किक ज्ञान तथा उद्योग से धर्म स्थापना का काम किया था ?” ( प्रृ० ३१७५) 


फिर--* कह लोगों को ये दोनों सिद्धांत परस्पर-विरोधी जान पड़ते हैं 
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कि, ज्ञानी पुरुष को कर्त्तव्य नहीं रहता ओर कर्म नहीं छूटसकते, परन्तु गीत 
की बात ऐसी नहीं है | गीता ने उसका यों मेल मिलाया है --जब्र कि कमे 
अपरिहाये है, तब ज्ञान- प्राप्ति के बाद भी ज्ञानी पुरुष को कर्म करना ही चादिए 
चुकि उसको स्वयं अपने लिये कोई कर्तव्य नहीं रह जाता, इसलिये अब उसे 
अपने सब कर्म निष्काम बुद्धि से करना ही उचित है । ?” ( प० ३२२ ) 

इस समय वैसे भी देखा जाता हे कि जो संन्‍्यासी परमहंस पहले मस्त रहना 
ही अपना धर्म समझते थे अब धर्मोपदेश देने के लिये भी आगे जआते हैं । मठ- 
धारी लोग यदद्यपि गृहस्थों से बढ़कर भोगी हैं ओर संन्‍्यासी कहलाने के अधि- 
कारी नहीं, तथापि वह भी अब पाठशालाएं आदि खालने ओर परोपकार के 
कार्यो में भाग लेने के लिये बाधित हो गए हैं | यह इस बात का पक्का प्रमाण 
है कि वैदिक सचाई आलूस्य प्रमाद ओर स्वार्थ पर विजय प्राप्त कर रही है । 


(६ ) वर्ण व्यवस्था के विषय में काल्राम जी तथा पं० गिरधर शर्मा से 
वकील आजीविका के लिये चाहे शाख्रार्थ का ढोंग कितना ही रचें, परन्तु अमल 
से आयजाति यही ग्रगट कर रही है कि निरक्षर भट्टाचाये से सेवा का ही काम 
लेना चाहिये । परन्तु लेख में भी पोराणिक भागवत धमम के समर्थक ओर सनात- 
नधम के स्तम्भ पं० बालगंगाघर तिलक ने वणे व्यवस्था को गुणकर्मानुतार बत- 
छाते हुए उसको जन्मानुसार मानने के दोष भी दिखला दिये हैं। तिलकमद्दाराज 
गीता रहस्य के प० ६७ पर लिखते हैं---“ पुराने जमाने के ऋषियों ने श्रम 
विभागरूप चातुर्वण्य संस्था इसलिए चलाईं थी कि समाज के सब ब्यवहार सरलता 
से होते जावें, किसी एक विशिष्ट व्यक्ति या वर्ग पर ही सारा बोझ न पडने पावे 
ओर समाज का प्तभी दिशाओं से संरक्षण ओर पोषण भलीभाति होता रहे । यह बात 
मित्र है कि कुछ समय के वाद चारों वर्णो के लोग केवल जातिमाव्रोपजीवी हो गए, 
अर्थात्‌ सच्चे स्वकर्म को भूलकर वे केवल नामधारी ब्राक्षण, क्षत्रिय, वेश्य अथवा 
शूद हो गये । इसमें सन्देह नहीं कि आरम्भ में यह व्यवस्था समाजधारणार्थ ही 
की गई थी, ओर यदि चारों वर्णी में से कोई भी एक वर्ण अपना धर्म अर्थात्‌ कर्तव्य 
छोडदे, अथवा यदि कोई वण्ण समूल नष्ट हो जाय और उत्त की स्थानपूत्ति दूसरे 
लोगों से न की जाय तो कुछ समाज उतर्ना ही पंगु होकर धीरे ? नष्ट भी होने 
रुग जाता है अथवा बह निकृष्ट अवस्था में तो अवश्य ही पहुंच जाता है। ” 
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इस के साथ स्वामी दयानन्द के लेख की तुलना कीजिये तो आइचयेजनक 
समता प्रतीत होगी । सत्याथप्रकाश के प्ृ० ९३ पर लिखा हे-“जिस २ पुरुष 
में जिस २ बणे के गुण कम हों उस २ वण का अधिकार देना, ऐसी व्यवष्त्था 
रखने से सब मनुष्य उन्नतिशील द्ोते हैं + क्योंकि उत्तम वर्णो को भय होगा कि 
जो हमारे सन्तान मूखत्वादि दोष युक्त होंगे तो शूद हो जायेगे और सन्‍्तान भी 
डरते रहेंगे कि जो हम उक्त चार चलन ओर विद्यायुक्त न होंगे तो शुद्ध होना 
पडेगा ओर नीच वर्णों का उत्तम वर्णस्थ होने के छिग्रे उत्साह बढ़ेगा | ” - 

अब निष्पक्षपात सज्जन न्याय की दृष्टि से देख कि दयानन्द का सनन्‍्तव्य 
किस प्रकार वेदानुकूल सिद्ध हो रहा है । । 

( ७ ) एक बडा भेद यह था कि स्वामी दयानन्द, अपने सनातन बेदिक 
धर्म से पतित होकर ईसाई मुसलमान हो जाने वाछोंको,शाश्र रीति से प्रायरिचत्त 
करके बिरादरी में शामिल करने का उपदेश देते थे, परन्तु पोराणिक पण्डित इस 
के विरुद्ध थे । यदि पोराणिक पंडितों का विजय हे। जाता तो आज भारतवर्ष में 
इसाइयों की संख्या चोगुवी दिखाई देती | परन्तु आज बह मत भेद भी रहता 
नहीं दिखाई देता | यही नहीं कि प्रसिद्ध संशोधक हिंदू अछू्तों से घृणा हटाकर 
भोर पतितों को अपने साथ मिला कर इस विवाद को क्रिया से दूर कर रहे 
हैं, प्रद्युत काश्मीराधिपति से धार्मिक महाराजों ने मी इस का समर्थन शुरू 
कर दिया है । 

( ८ ) हां, एक विषय हे जिसे मुप्ततमान इंसाइयों के साथ मिलकर हमारे 
सनातनी पंडितों ने आर्यसमान पर आक्रमण करने का एक मात्र दृथियार बनाया 
हुआ है | वह विवादास्पद विषय दियोग है । वेद की जो आदशे वर्णाश्रमव्यबस्था 
है, उस पर चलते हुए आर्यों को तो नियोग की आवश्यकता ही नहीं हे! सकती, 
ओर यदि उन को आवश्यकता पड़ भी जाय तो सन्‍्तान के सर्वथा अभाव पें 
विधवा नारी तथा रण्डवा पुरुष एक दूसरे का पाणिग्रहण करके सन्तान उत्पन्न हे 
सकते हैं । सन्‍्तान उत्पन्न होने पर ऐसे आयंदम्पति पितृऋण से मुक्त हो जाय॑गे 
इसी आशय को लेकर पुत्र का लक्षण, उणादिकोष पाद० 9 ।+ सू० १६५ में, 
इस प्रकार किया है--“'पुनाति पवित्र करोतीति पुत्र/ । आत्मजोवा । !? परन्तु 
पौराणिकों का उद्देश्य इस से पूणे नहीं हो सकता । वे सतक श्राद्ध के मानने 
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वांफे हैं । ज्ञात होता है कि महाभारत के समय में मुर्दो के आडू की अवैदिक: 
प्रथा चल पड़ी थी । उस समय मनुस्दति में इस आशय का इलोक ढाझहा जा 
चुका था कि ९ पुं? नामी नके से पिण्डदान द्वारा मुक्ति दिलाने से बेटे का गामः 
पुत्र रक्खा गया है-- 
झाम्नोनरकांद् स्मात्थायते पितरं घुतः । 
तस्मात्पूत्र इति भोक्त:ः खयमेव खयम्झशुवा ॥ 

आयेसमाजी न पुत नाम नरक कोई स्थान विशेष मानतेंद ओर नाहीं मुर्दे के 
लिए पिण्डदान के विधान को वेदोक्त समझते हैं । यदि एक व्यक्ति बिना सन्तान 
उत्पन्न किए मर गया है तो आयी के मतानुसार उस का प्रतिनिधि बनकर संतान 
उत्पन्न करने से वह पितृऋण से मुक्त नहीं हो सकता | इस हछिए मनु ने जो 
नियोग की विशेष विधि लिखी है वह ऐसे मनुष्यों के कल्याण के लिए हें जो 
बर्णाश्रम के उच्च आदर्श से गिरकर पोराणिक गढ़े में गिर चुके हों । इस प्रकार 
के नियोग के दृष्टान्त भी महाभारत के युद्ध से १००० वर्ष पहले के बीच वाले 
समय में ही मिलते हैं ओर स्वामी दयानन्द ने लिखा है कि आर्यजाति की गिरा- 
वट महाभारत के युद्ध से एक सहस्॒ वर्ष पहिले शुरू हो गई थी $ हमारा पहले 
यह निश्चय था कि नियोग की मन्वोक्त विधि उस समय के लिए विधान की गईं 
है जबकि समाज की दशा उच्च हो, परन्तु वर्तमान विश्वव्यापी युद्ध ने हमारे वे 
विचार बदल दिये जिन का विशेष वर्णन हम बदिक विवाह के आदझ पर विस्तृत 
पुस्तक लिखते हुए करेंगे । यहां लिखने का तात्पर्य केवल इतना दे कि स्वामी 
दयानन्द ने पोराणिक आयों पर बड़ी दयादुष्टि करके ( क्‍योंकि संनन्‍्यासी ओर 
विशेषतः समय के आचार्य समदशी होते हैँ ) उन के भरे के लिये नियोग की 
उस विस्तृत विधि का उद्धरण मनुस्मति से कर दिया । 

प्रश्न हो सकता है कि जब स्वामी दयानन्द पोराणिक अनृत कर्पनाओं के 

“छ थे तो उन्होंने पोराणिकों के लिए नियोग के विशेष नियम क्यों लिखदिए 

€म पहले लिख चुके हैं कि स्वामी दयानन्द आचार्य और इस काछ के स्मृतिकार : 
हैं, उन का कर्तव्य इतना ही नहीं था कि केवल वर्णाश्रम धर्म के आदश की व्याख्या 
करें प्रत्युत व्णसडकरों का धर्म निरूपण करना भी उन्हीं का कतंव्य था ४ 
देखिए मनुस्पति में भी मनु भगवान्‌ से क्या प्रश्न ऋषियों ने किया है--- 
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भगवन्‍्सबे वर्णानां ययावदलुप्वेशः । 
अन्तर प्रभवाणां च पम्मन्रो वक्‍तुमहेसि ॥ 


ग्रहां संक्षेप से ही काम लिया है परन्तु फिर भी पोराणिक सज्जन समझलेंगे 
कि नियोग विषय में उन का विवाद निरर्थक हैं 


कटद्दां तक छिखा जाय + ऋषि दयानन्द के उपदेशों ने भारतवर्ष के मतान्तरों 
तक को जब हिला दिया, जब मुसलमानों ओर ईसाइयों तक ने उस निरभेय घन 
की चोट सहकर गंदले लोहे का इस्पात बनाना शुरू कर दिया, जब न हिलने 
बाले जेनियों तक ने धर्म ओर देशोन्नति की पुकार मचानी आरम्म करदी है, 
तब वैदिक मतावलूम्बियों का उप्त ऋषि के चरण चिन्हों पर चलना तो आश्चर्य- 
जनक नहीं । ऋषि दयानन्द को बुरा भछा कहते जाओ, आर्यों को कोसते जाओ 
परन्तु यदि उन के उपदेशानुसार उन्नति करते जाओ तो वे संतुष्ट हैं । 


सनातन धर्मियों की काया पलट का एक दुष्टांत और लीजिये; सन्‌ १८७णहं ० 
के पूना के एक व्याख्यान में स्वामी दुयानन्दने कहा था-पुराने समय में “विधवा 
विवाह का रिवाज केवल शाद्रों में था और तीन उच्च वर्णी में नियोग का रिवाज 
था | विधवा विवाह का विरोध जो लोग करते हैं उनका खण्डन करना मेरा 
काम नहीं है, परन्तु इतना कहना आवश्यक है कि इंश्वर के सामने पुरुष ओर 
स्त्री एक सम है, क्योंकि वह न्यायकारी है उसमें पक्षपात का लेश भी नहीं है। 
जब मर्दों को पुनर्विवाह की आज्ञा दी जाबे तो स्त्रियों फो दूसरे विवाह से क्यों 
रोका जाता है । पुराने आर्य लोक अति विचार शीलर ओर ज्ञानी होते थे। वर्त॑- 
मान समय के लोग अनार्य बन गए हैं | मर्द चाहे कितना भी ओरतें क्‍यों न कर 
लेवे, उसका काम शाख्र विरुद्ध नहीं समझा जाता। कैसा अनर्थ है | कैसा अभ्याय 
है | कैसा अधर्म फंल रहा है ! य तुम्हारा सामाजिक नियम्न ' 
आजकल की सामाजिक व्यवस्था देखकर तो मानना पड़ता है कि इससे वि७); 
विवाह हर ग्रकार से अच्छा है । यद्द बात पुराने आयेलोगों के रिवाज के 
विरुद्ध नहीं है ०३४४:४४४४:०४४७३ )१ 


अब इसके साथ जम्मू की ताजी घटना का मुकाबिला कीजिए । एक भारय॑ 
जाति की विधवा का, उसका धर्म बचाने के लिए, जो पुनर्विवाद्द आर्य समाज 
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ने कर दिया तो सनातन धमम के स्तम्भ श्री महाराजा बहादुर कदमीर नरेश ने 
सुनकर सन्तोष प्रकट किया ओर कहा कि पतित को बचाना धर्म है। हमारा 
विशेषतः- हे 

पोराणिक पण्डितों से निवेदन 


है कि समय के प्रवाह को समझ ओर वेदिर धर्म के गोरव का ध्यान करें। 
यह समय स्वार्थ परायणता का नहीं है 4 इस समय उन विषयों पर अधिक 
बल देने का है जिनमें आये समाज ओर सनातन धर्म सभा ऐक्य मत है । ब्रक्न- 
चर्याश्रम के अभाव से संसार का नाश होरहा है । उम्रका पुनर्जीबित करना 
केवल व्याख्यानों से असम्मव हे । यदि सनातन धर्म समा ओर आर्य समाज के 
विद्वान अपनी शक्तियों को मिलाकर बल लगाएं, तो शीघ्र बेड़ा पार होसक्ता है; 
शेष जितने विषयों में आंशिक मत भेद है उनको प्रेम पूर्वक वाद द्वारा सुलझावें | 


हमारी राय में जो संनन्‍्यासी, उदासी, निर्मे वेरागी आदि ख्तनत्र विद्वान 
दी + &५ ९ 
साधु हैं, यदि वे संन्यासाश्रम की व्यवस्था को सुधार कर वेदिक धमम की स्थापना 
का काम अपने हाथ में लें तो शीघ्र ही आये जाति मात्र का एक मत होमपक्ता है 
जिससे कल्याण की संभावना है। 


आदिम सत्पाथे प्रकाश से चुने रत्न 


हम लिख चुके हैं कि संशोधित सत्याथ प्रकाश एक दाशनिक ग्रन्थ है । वह 
एक धर्म के आचार्य का पूरा मत दर्शाता ओर स्मृति ग्रन्थ है । उसकी शैली उसके 
उद्देशय के अनुसार ही चाहिए थी । आदिम सत्यार्थ प्रकाश एक निभय सशोधकके खुले 
विचारों का पुंत् हे | उसके बहुत से गोण वाक्य तथा विचार स्मृति के अन्दर नहीं 
आसक्ते थे । मारी सम्मति में उस आदिम ग्ंथको फिरसे संशोधन करके छाप देना 
चाहिये । संशोधन से तातपये हमार यह है कि जो शब्द वा महावरे की-अशुद्धियां 
. राजा जयक्ृष्ण दास जी के निवेदन नं० ३ के अनुसार रद्द गई हैं उन्हें 
2>%क करके ओर जिस इबारत को सिद्ध किया जा चुका है कि स्वामी दयानन्द 
की नहीं है, उसे कोष्ठ में देकर, अन्थ ज्यों का त्यों छाप दिया जाय | परन्तु 
जब तक ऐसा नहीं क्रिया जाता तब तक उसमें से कुछ रत्न, छापे भादि की 
अशुद्धियों को शोध कर, यहां पाठकों की भेंट घरे जाते हैं । 


[६१ ] 


सतीत्व की रक्षा के साधन--ओर स्त्री लोगों के छ दृषण हैं उनको ख्री 
लोग छोड़ दें ओर सब पुरुष छोड देवें। 


पानन्दुर्जेन ससर्ग: पत्या च विरहोटनम्‌ । 
खप्नोन्यगेहवासश्च नारी स'दूषणानि पट ॥ 


यह मनु का इलोक है । इसका यह अमभिप्राय हे कि ( पाने )मद्य ओर 
भंगादिक का नशा करना, ( दुजेन संसगः ) दुष्ट पुरुषों का संग होना, ( पत्या 
विरह ) पति ओर ख्री का वियोग अर्थात्‌ श्री अन्य देश में ओर पुरुष अन्य देश 
में रहे (अटन) पति को छोडके जह्दां तहां ख्री अमण करे जैसे कि नाना प्रकार के 
मन्दिर में तथा ठीर्थो' में स्नान के वासस्‍्ते ओर बहुतसे पाखनिडियों के दर्शन के वाह्ते 
ख्री का अमण करना, ( स्वप्नोन्य गेहवासइंच ) अत्यन्त निद्रा अन्य के घर में 
खत्री का सोना अन्य के घर में पति के बिना वास करे और अन्य पुरुषों के संग 
का होना, ये छः: अत्यन्त दृषण ब्ियों के भ्रष्ट होने के कारण हैं, इन छ; कर्मों) 
ही से स्त्री अवश्य अप्ट हो जायगी इस में कुछ सन्देह नहीं । 


ओर पुरुर्षो के वास्ते भी ऐसे बहुत दृषण हैं--- 


मात्रा खस्रादुद्दित्रा वा न विविक्तासनों भवेत्‌ । 
बलवानिन्द्रिय ग्रामो विद्वान्समपि कषति ॥ 


माता ओर [स्वसा] भगिनी [दुद्विता] कन्या, इनके साथ भी एकान्त में 
निवास कभी न करे ओर अत्यन्त संभाषण भी न करे ओर नेत्र से उनका स्वरूप 
ओर चेष्टा न देखे, जो कुछ उनसे कहना वा सुनना होय सो नीचे दृष्टि करके 
कह्दे वा सुने | इससे वया आया कि जितनी व्यमिचारिणी ख्री वा वेश्या"'कूए. 
जितने वेशयागामी ओर पर सत्री गामी पुरुष हैं उनमें प्रीति वा संभाषण री 
उऩका संग कभी न करे । इस प्रकार के दूषणों से ही पुरुष अष्ट हो जाए. 
है क्‍योंकि यह जो इन्द्र आम अर्थात्‌ मन ओर इन्द्रियां हूं ये बड़े प्रबल हैं । 
जो कोई विद्वान्‌ अथवा जितेन्द्रिय वा योगी हैं वे भी इस प्रकार के संगों से अष्ट 
हो जाते हैं । तो साधारण जो गृहस्थ वा मूख हैं वे तो अवश्य ही अष्ट हु! 
जावेंगे । इस वास्ते स्त्री वा पुरुष सदा इन दुष्ट संगों से बचे रहें । 
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आधुनिक पदाौ--ओर जो स्त्रियों को अत्यन्त बन्धन में रखते हैं, यह 

भी बड़ा अष्ट काम हे, क्योंकि स्त्रियों को बड़ा दुःख द्वोता है| श्रेष्ठ पुरुषों का 
तो दशन भी नहीं होता और नीच पुरुषों से अष्ट हो जाती हैं। देखना चाहिये 
कि परमेश्वर ने तो सब जीवों को स्वतन्त्र रचा है ओर उनको पुरुष छोग बिना 
अपराध से परतन्त्र अर्थात्‌ बंधन में रखते हैं, वे बड़ा पाप करते है । सो इस 
बात को सज्जन लोग कमी न करें । यह बात मुसलमानों के समय से प्रवृत्त हुईं 
है, आगे न थी । कुन्ती, गान्धारी ओर द्रौपयादिक स्त्रियां राजसभा में ( जहां 
कि राजा छोगों की सभा होती थी) वार्ता संभाषण करती थीं, अपने पति की पंखा 
ओर जलादिकों से सेवा भी करतीर्थी । ओर गारगीं मैत्रेयी इत्यादिक ऋषि लोगों की 
खिया भी सभा में शास्रार्थ करती थीं। यह बात मद्दाभारत ओर बृहदारण्पक उपनिषद्‌ 
में लिखी हैं, इसको अवश्य करना चाहिये। मुसलमान लोगों का जब राज्य 
हुआ था तब जिस किसी की कन्या वा स्री को चाहते पक्रड़ लेने, ओर भ्रष्ट कर 
देते थे । उसी दिन से श्रेष्ठ आर्यवर्तदेशवासी लोग स्त्रियों को घर में रखने लगे, 
और ख्री लोग भी मुख के ऊपर वस्त्र रखने लगीं--सो इस बात को छोड़ देना 
ही चाहिए क्योंकि इस व्यवहार में सिवाय दुःख सुख कुछ नहीं ॥ जैसे दाक्षि- 
णात्य लोगों की ख्रियां वख धारण करतीं हैं वैसा ही पहिले था, क्योंकि कभी 
वस्र भशुद्ध नहीं रहता सब दिन जेसे पुरुषों के वस्र शुद्ध रहते हैं बेसे ख्री लोगों 
के भी शुद्ध रहते हैं, इस से इस प्रकार का वस्न धारण करना उचित हैं। ( ० 

१५२--१५३ ) 

घनाढ्यों के विद्या प्राप्ति से लाभ-जो राजा ओर जितने घनाढच लोग हैं 

उन को तो अवश्य सब शा्त्रों को पढना चाहिए, क्योंकि उन के पढे बिना कोई 
॒-“र से भी विद्या का प्रचार ओर धर्म की व्यवस्था ओर आययवबर्त्त देश की उन्नति 
( न होगी उनकी बहुतसी हानि भी होगी,क्योंकि उनके अधिकार में राज्य घन 
“और बहुत से पुरुष रहते हैं । जब वे विद्यावान्‌ बुद्धिमान, जितेन्द्रिय ओर धर्मात्मा 
होंगे तब उनके राज्य में धमे ओर विद्या का प्रचार होगा, उनका धन अनर्थ में 
कभी न जायगा ओर उनके संगी सब श्रेष्ठ धर्मात्मा होंगे । इससे सब देशस्थों 
का उपकार होगा । केबरू आर्यवतेवारसियों को नहीं किन्तु सब देशस्थ मनुष्यों 
को ऐसा करना उचित दे कि पक्षपात का छोडना ओर सत्य का ग्रहण करना । 


[ ६३ ] 
ओर जितने मत हैं वे सब मूर्ख ही के करियत हैं ओर बृद्धिमानों का एक ही 


मत अर्थात्‌ सत्य का महण और असत्य का त्याग करना है। इससे क्या आया 
कि जो छाभ विद्या के प्रचार से होता है ऐसा राम होई अन्य प्रह्नार से नहीं 
होता। (४० ६० ६१ ) 

व्यायाप की शिक्षा --जब सोलह वर्षका पुरुष होय तब से लेके जब तक 
बृद्धावस्था न आवे तब तक व्यायाम करे | बहुत न करे किन्तु 9० बेठक करे 
ओर ३० वा ४० दण्ड करे । कुछ भीत खम्मे वा पुरुष से बल करे, फिर लोट 
करे ॥ उस को भोजन से एक घन्टा पढ़िले करे, सब्र अभ्यास जब कर चुके उस 
से एक घन्टा पीछे भोजन करे । परन्तु दूध जो पीना होय तो अभ्यास से पीछे 
शीघ्र ही पीवे । उस से शरीर में रोग न होगा, जो कुछ खाया वा पिया सो सब्र 
परिपक हो जायगा, सब धातुओं की वृद्धि होगी तथा वीर्य की भी अत्यन्त वृद्धि 
होती है, शरीर दुढ़ हो जाता है ओर हृड्डियां बड़ी पुष्ट हो जाती हैं । जाठ- 
राग्नि शुद्ध प्रदीप्त रहता है ओर सन्धि से सन्धि हाड़ों की मिली रहती हे अर्थात्‌ 
सब अंग सुन्दर रहते हैं । परन्तु अधिक न करना । अधिक के करने से उतने 
गुण न होंगे क्योंकि सब धातु शुष्क ओर रुश्ष होजाते हैं उससे वुद्धिभी वेसी रूश्न 
होजाती है ओर क्रोधादिक भी बढ़ते हैं,इससे अधिक न करना चाहिए ।यह बात 
सुश्रत में लिखी हे, जो देखना चाहे सो देखलेवे ॥ उन बालक के हृदय में वीर्य के 
रक्षण से जितने गुण लिखे हैं वे सत्र माता पिता ओर भाचार्यादिक दुष्टांत दे 
देकर निश्चय करादेवे-जैसे कि वीय्ये की रक्षा में सुख लाभ होता है उसका 
हजारवां अंश भी विषय भोग में, वीये का नाश करने से, नहीं होता“ 
जो वीये की रक्षा करेगा उसको बहुत सा सुख होगा" “*“* ““इससे युक्ति पृर्वक 
विद्या ओर बल से ही वीर्य की रक्षा करनी चाहिये अन्यथा वीर्य्य क्री रक्षा कभी 2. । 
होगी । जब वीर्य्य की रक्षा न होगी तब्र विधा भी न होगी, जब विद्या न हो 
तब कुछ भी सुख न होगा, उसका मनुष्य शरीर घारण करना ही पशुक १ 
होजायगा । ( प्ृ० ९०-९१ ) 

आपको लक्षण--यह प्रश्न बड़ा मनोरंजक है । ऋषि दयानन्द से यह 
प्रश्न प्रयाग के कुछ विद्यार्थियों ने किया था । जीवनचरित्र के पृष्ठ २२२ पर 
लिखा है---“ किसी कंकछिज के तालिब-ए-हश्म ने 'म्हेच्छः रूफ्ज़ के मानी पूछे 
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स्वामी जी ने जवाब दिया कि जिनका उच्चारण शुद्ध नहीं, वह म्लेच्छ है । इस 
बात को चन्द आदमियों ने यह कह कर तसलीम किया कि मिस्टर बाप (5०77) 
ने भी यही मानी अपनी कम्परेटिव ग्ायमर में किये हैं ।”! 
ऊपर के उद्धरण के साथ आदिम सत्यार्थप्रकाश का .ढेख मिलाइए--आप्त 
कोई देश विशेष में होता है अथवा सब देशों में होता है। इसका यह उत्तर है 
कि '' ऋष्याय म्लेच्छानां समानो लक्षणम्‌ | !” ऋषि नाम यथाथे मन्‍्त्रद्रष्टा 
यथार्थ पदार्थी के जानने वाले । उत्तर में हिमालय ओर दक्षिण में विन्ध्याचल- 
पूर्व में समुद्र ओर परिचम में समुद्र इन चारों के अवधि पर्यन्त देश में रहने 
वाले मनुष्यों का नाभ म्लेच्छ है। म्लेच्छ नाम निर्दित नहीं किन्तु ' म्लेच्छ 
अव्यक्ते शब्रे | ! इस धातु से म्लेच्छ शब्द सिद्ध होता है । उसका अर्थ यह 
कि जिन पुरुर्षो के उच्चारण में बर्णा का स्पष्ट उच्चारण नहीं होता उनका नाम 
म्हेच्छ है | सब देशों में ओर सब मनुष्यों में आप्त होने का सम्भव है,अप्षम्भव 
कभी नहीं अर्थात्‌ ऋषि, आर्य ओर म्लेच्छ इन में आघध्र अवश्य होते हैं क्योंकि 
जिन किन्दीं मनुष्यों में उक्त प्रकार का लक्षण वाला मनुष्य होगा उसी का नाम 
आप्त है, यद्द नियम नहीं है कि इस देश में हो ओर अन्य देश में न हो। (०६७) 
विवाह के नियम तथा कतेव्य-“वर कन्या दोनों की परस्पर प्रसन्नता जब 
होय फिर माता, पिता वा बन्धघु विवाह करदेवें अथवा आपड्दी दोनों परस्पर 
विवाह करलेवें | पशुवत विवाह का व्यवद्दार करना उचित नहीं, जैसे कि गाय 
वा छेरी ( बकरी ) को पकड़ के दूसरे के द्वाथ में दे देते हैं, वे छेके चढछे जाते 
। इस प्रकार का व्यवद्वार मनुष्यों को कभी न करना चाहिए । !? (०१००) 
८; दुष्ट पुरुष के साथ श्रेष्ठ कन्या अथवा दुष्ट कन्या के साथ श्रेष्ठ पुरुष का 
“जाह कभी न करना चाहिये किन्तु तुश्य श्रेष्ठ गुण वार्लों का परस्पर विवाह 
ना चाहिये | जो दुष्ट पुरुष के साथ श्रेष्ठ कन्या ओर श्रेष्ठ पुरुष के साथ 
दुष्ट कन्या का विवाह होगा तो परस्पर दोनों को दुःख ही होगा; इससे दोनों 
का परस्पर विचार करके वर ओर कन्या का विवाह करें । क्योंकि श्रेष्ठ विवाह 
से उन्हीं को सुख ओर दुष्ट विवाह से उन्हीं को दुःख होगा इस में माता, 
पितादिकों का कुछ भी अधिकार नहीं! विवाह में बहुत धन का नाश 
करना अनुचित द्वी है, क्योंकि वह घन व्यर्थ दी जान्ना है । इससे बहुत राज्य 
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नष्ट हो गये, ओर वेहय छोगों के भी विवाह में धन के व्यय से द्वाला निकल 
जाता है | प्ब लोगों को मिथ्या धन का व्यय करना अनुचित है, इससे धनका 
नाश विवाह में कभी न करना चाहिये । 


एक ही ख्री से विवाद करना उचित है | बहुत स्री के साथ विवाह करना 
पुरुषों को उचित नहीं । स्री को भी बहुत विवाह करना उचित नहीं । क्‍योंकि 
विवाह संतान के लिए है, सो एच सत्री एक पुरुष को बहुत है / देखना चाहिए 
कि एक व्यभिचारिणी स्री अथवा वेश्या बहुत पुरुर्षों को वीर्य्य के नाश से निशल 
कर देती है । इससे एक पुरुष के लिये एक ख्री क्या थोडी है ? अर्थात बहुत है। 

एक स्री के साथ भी स्वथा वीय का नाश करना उचित नहीं । 
क्योंकि वीय के नाश से पूर्वोक्त सब दोष दो जायेगे, इससे जो अपनी विवाहिता 
हो उप्तके साथ भी वीर्य का नाश बहुत न करना चाहिए, केवल संतान के लिए 
वीय्य का दान करना चाहिए अन्यथा नहीं | ओर श्री मी केवल सनन्‍्तान ही की 
इच्छा करे, अधिक नहीं । ” ( ० ११०-१११ १ 

४ आजकल आयेवबते में कई एक राजा ओर घनाढद विवाहिता स्री को तो 
कैद की न्‍्यां३ बन्द करके रखते हैं ओर आप वेश्या ओर पर स्री के पास गमन 
करते हैं, उसमें धन ओर शरीर का नाश करते हैं, ओर उनकी विवाद्दिता खियां 
रीती ओर बडी दुखित रहती हें । उन मूर्खो' को कुछ भी लज्जा नहीं आती कि 
यह ख््री तो मेरे साथ विवाद्वित है, इसको छोड़ कर मैं परश्री गमन करता है 
सो यह में न करूं । ऐसा विचार उन पुरुषों के मन में कभी नहीं आता । अन्य 
सत्री ओर वेश्या गमन जो करते हैं सोतो बुरा ही काम करते हैं, परन्तु बालकों 
से भी बुरा काम इरते हैं, यह बडा आश्चर्य है कि री का काम पुरुषों से लेते 
हैं, इनकी तो अत्यन्त मृष्ट बुद्धि सज्जनों को जाननी चाहिए |” (५०११३) 


“ जो लेडेबाजी करते हैं वे तो सुवर वा कोग्वे की नांईं हैं क्‍योंकि जैसे 
सुबर वा कव्वे विष्टा से बड़ी प्रीति रखते हैं ओर अरुचि कभी नहीं करते, वैसे 
वे पुरुष भी विष्टा जिस मार्ग से निकलती है उस माग से बडी प्रीति रखते हैं, 
इससे इस प्रकार के जो मनुष्य हैं वे मूर्ख से बढ कर हैं | वीये, जो सब बीजों 
से उत्तम बीज है उसको व्यर्थ नष्ट करते हें और पाप ही कमाते हैं। (४.१५१) 
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“ सदा स्त्री प्रसन्न होके गृह कार्य चतुरता से करे । पाक का अच्छी प्रकार 
से संशकार करे जिससे कि ओपषधवत्‌ अन्न होंथ । ओर गृह में जो पात्र, लूवणा- 
दिक पदार्थ ओर अन्न हैं उन्हें सदा शुद्ध रकखे, घरके सब काम ओर स्थान भी 
सब दिन शुद्ध रकखे; जाला, धूढी, मलिनता धर में कुछ भी न रहे घर में लेपन, 
प्रक्षानन ओर माजन करे, जिसमे कि घर सब दिन शुद्ध बना रहे | घर के दास 
दासी नोकर इत्यादिकों पर सब दिन शिक्षा की दृष्टि रक्खे | जो पाक करने 
वाला पुरुष वा त्री है| उसके पास पाक करते समय बेठकरके शिक्षा करे ॥ 
जैसी पाक की रीति वेच्क शास्त्र में लिखी है उस रीति से पाक करे ओर करावे। 
नए घर को बनाना वा सुधारना हो तो उप्तको ख्री ही, शिव शास्त्र की रीति 
से, करावे । अर्थात्‌ जितना घर का जो कार्य है सो त्री ही के आधीन रहे । जो 
नित्य नित्य वा मास मास में खचे हो वह पति को समझा देवे + जितना बाहर 
का कार्य हो वह सब पुरुष के आधीन रहे | *** घर इस प्रकार का बनावे कि 
जिस में सब ऋतु में सुख होय । स्थान का वायु शुद्ध होना चाहिये । चारों 
ओर पुष्पों की सुगन्धियुक्त बाटिका लगावे जिससे कि चित्त प्रसन्न रहे । व्यर्थ 
धन का नाश कभी न करे; धमे ही से धनका संग्रह करे, अधम से कभी नहीं । 
अच्छे से भच्छा भोजन करे |?” (० ११४ ) 


आज कल के पनाढ्यों के खुशामदी-४आाग कल इन राजा ओर धनादब लोगों 
के पास बहुत से धूर्त खुशामदी छोग रहते हैं; वे सदा उन (धनाढ्ो)को प्रसन्न करने 
के लिये मिथ्याही कद्दते रहते हैं --आपके तुल्य कोई राजावा अमीर न हुआ, न है 
ओर न होगा, । ओर जो राजा मध्यद्विस के समय में कहे कि इस समय में 
आधीरात है तब बे शुश्रुषपु लोग कहते हैं कि 'हां महाराजाधिराज द्वां देखिये 
चांद निकला ओर चांदनी भी अच्छी खिल रही है'। फिर वे कहते हैं कि महा- 
राज के तुल्य कोई बुद्धिमान न हुआ, न है ओर न होगा । तबतो वे मूख राजा 
और धनाव्य प्रसन्नता से फूल के ढोल होजाते है । फिर वे ( खुशामदी ) ऐसी 
बात कहते हैं कि महाराज ! आपके प्रताप के सामने किसी का प्रताप नहीं 
चलता है ६ भापका प्रताप कैसा है जैसा कि सूयये ओर चांद | ऐसा कह कह कर बहुत 
धन हरण कर ढेते हैं । वे राजा ओर धनाव्य लोग, उन्हीं ( खुशामदियों ) से 
प्रसन्न रहते हैं, क्योंकि आप जैसा मूर्ख वा पंडित होता है उप्तको वैसे दी पुरु्षो 
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से प्रसल्षता होती है | कमी उनको सत्पुरुषषों का संग नहीं होता । ओर कभी 
सत्पुरुषों का संग होजाय तो भी वे खुशामदी धूर्त, राजा और धनाव्य छोगों की 
मूखेता के कारण, बात के सुनने में उन्हें प्रवृत्त नहीं द्ोने देते; क्योंकि जैसा जो 
पुरुष होता है, उसको वैसा ही संग मिलता है| ऐसे व्यवहार के होने से आर्य्य- 
वर्त देश के राज्य ओर घन बहुत नष्ट होगए, और जो कुछ बच रहद्दा है उसकी 
रक्षा भी ऐसी अवस्था में होनी दुष्कर है । जब तक कि सत्यव्यवहार, सत्य शाखत्र 
ओर सत्संगों को न करेंगे तब तक उनका नाश ही होता जायगा,बढती न द्ोगी । 


खुशामदी छोगों के विषय में यह दुशन्त है--कोई राजा था | उसके पास 
पंडित, बैरागी ओर नोऋर, खुशामदी लोग बहुत से रहते थे । झिसी दिन राजा 
की रसोई में बंगन का शाक, मसाले डालने से, बहुत अच्छा बना | फिर जब 
राजा भोजन करने को बेठा तो स्वादु होने के कारण, उस शाक को अधिक खाया ॥ 
राजा भोजन करके सभा में आया जहां कि वे खुशामदी लोग बठे थे ।+ उनसे 
राजाने कहाकि बेंगन का शाक बहुत अच्छा होता है । तब वे खुशामदी लोग 
सुनकर बोले कि वाहवा ! महाराज की नांईं कोई बुद्धिमान्‌ नहीं है । महाराज 
आप देखिए कि जब बेंगन उत्तम है तब तो परमेश्वर ने उसके ऊपर मुकुट रख 
दिया है तथा मुकुट के चारों ओर ऋलगियां रखदी है। भोर बैंगनका वर्ण, श्रीकृष्ण 
के शरीर जैसा घनश्याम है, वेसा ही बनाया है । ओर उसका गूदा मक्खनकी 
नाईं परमेश्वर ने बनाया है । बैंगन का शाक उत्तम क्‍यों न बने । फिर जब उस 
शाकने बादी की, रात भर नींद न आई ओर जाठ दस बार शोच भी गया जिससे 
राजा बड़ा क्लेशित हुआ । प्रातः्कार जब हुआ तब भीतर से राजा बाहर आया ॥ 
वे ख़ुशामदी लोग भी आए | जब राजा का मुख बिगहा देखा तब उन खुशा- 
मदी लोगों ने उससे भी अधिक मुख बिगाड़ लिया ओर सब राजा'के पास 
जाके बैठे | राजा बोले कि बेंगन का शाक तो अच्छा होता है, परन्तु बादी 
करता है ॥ तब वे ( खुशामदी ) बोले कि वाहवा ! महारात्र के तुरुय कोई 
बुद्धिमान नहीं हे । एक ही दिन में बेंगन की परीक्षा करली । देखिए महाराज! 
जब बेंगन अष्ट है तब तो उसके ऊपर परमेश्वर ने खूंटी गाडदी हे, उस खूटी के 
चारों ओर कांटे छगा दिए है उस दुष्ट का वर्ण भी कोयले के तुल्य रब्खा है, 
तथा परमेश्वरने उसका गृदा भी श्वेत कुष्ट की नाईं बना दिया है । तब उन 
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खुशामदियों से राजा ने पूछा कि शाम को तुम लोगों ने मुकुट, कलूगी, घन- 
इमाम और मक्खन के तुल्य बेंगन के अवयव वर्णन करिए, उसी बेंगन के 
अवयवों को खूटी, कांटे कोहछा और कुष्ट के नांई बनाया । हम किसको 
सत्य मानें, कल वाली को वा आज की कही को ? खुशामदी बोले, बाहवा ! 
महाराज किस प्रकार के विवेकी है कि विरोध को शीघ्र ही जान लिया ॥ सुनिए 
माहाराज ! जिस बात से आप प्रसन्न हांगे, उसी बात को हम लोग कहेंगे,क्योंकि 
हम लोग तो आपके नोकर है | सो आप जो झूठी वा सच्ची बात कहेंगे 
दम लोग उसी बात को पुष्ठ करेंगे । हम लोग उसे बेंगन के नोकर 
नहीं है! कि बेंगन की स्तुति करें। हमको बेंगन से क्या लेना है, हमको तो आपकी 
प्रसन्नता से प्रसन्नता है । आप असत्य कहो तो भी हमको सत्य हे । 


वे खुशामदी लोग ऐसा प्रयत्न करते हें कि राजा सारा दिन नशे में चूर रहे 
ओर मूख दी बना रहे | फिर जब वे लोग किसी अन्य राजा वा धनाव्य के पास 
जाते हैँ तब उसी की खुशामद करते हैं ओर जिसके पास पहले रहते थे उसकी 
निन्‍्दा करते हे । इस प्रकार के खुशामदी मनुष्यों ने राजाओं की ओर धनाढ्यों 
की मति अष्ट कर दी है । जो बुद्धिमान राजा ओर धनाव्य छोग है वे इस 
प्रकार के मनुष्यों को पास भी बैठने नहीं देते, न आप उनके पास बेठते तथा न 
उनकी बात सुनते है । ओर जो कोई मिथ्या बात उनके पास कहता है उसको 
उसी समय उठा देते हैं, ओर सदा बुद्धिमान, सत्यवादी, विद्वान पुरुष का संग 
करते है कि जो मुख के ऊपर प्तत्य सत्य कहे, मिथ्या कभी न कहे | उन 
राजाओं ओर धनाव्यों की सदा बढ़ती होती, ओर उन्हें ऐश्वर्य और सुख प्राप्त 
होता है । इससे सज्जनों को श्रेष्ठ ही पुरुषों का संग करना चाहिये, दु््टों का 
कभी नहीं । ” ( प्ृ० ११७-१२० ) 

'निम्दा स्तुति ” यथावत्‌ सत्य भाषण करना स्तुति हे ओर अन्यथा अर्थात्त 
मिथ्या भाषण करना निन्‍्दा है ॥ इसलिये सज्जन छोगों को सदा स्तुति दी करनी 
चाहिए, निन्‍्दा कभी नहीं । मूख लोग सत्य बात कहने ओर सत्याचरण के करने 
में यदि निन्दा करें तो भी बुद्धिमान्‌ छोगों को दुःख वा भय न मानना चाहिए, 
किन्तु प्रसन्‍नता ही रखनी चाहिए, क्योंकि उन ( मू्खों ) की बुद्धि अ्रष्ट है, इस 
लिए अष्ट बात को सदा कहते हे । जेसे वे अष्ट लोग अष्टता को नहीं छोडते हैं 
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तो श्रेष्ठ लोग श्रेहता को क्‍यों छोडें ? किन्तु अष्टता, अब्ट लोगों को भी अवश्य 
छोडनी चाहिए। यदि प्तत्र अष्ट लोग अत्यन्त विरोध भी करें, यहां तक कि 
मरण की भी अवस्था आजाय, तो भी सत्य वचन ओर सत्याचरण सज्जनों को न 
छोड़ना चाहिये, क्‍योंकि यद्दी मनुष्यों में मनुष्यत्त है। इसको छोडने से मनुष्यत्त् 
तो नप्ट हो ही जाता दे किन्तु पशुत्त भी आजाता है | आजीविका भी सत्य से 
करनी चाहिए, असत्य से कभी नहीं | ?? ( प्रृ०७ १२१ ) 


कुपात्र को दान न दो--कितने ग्रहस्‍्थ लोग सदावर्त और क्षेत्र करते है , 
वे अनुचित द्वी करते है । क्योंकि बड़े धूर्त, गांजा और भांग पीने वाले तथा 
चोर, डाकू ओर छलुच्चे सदावतों' से अन्न लेते ओरे क्षेत्रों से भोजन कर लेते है 
फिर कुकर्म ही करते रहते ओर हरामी हो जाते है । बहुत से छोग अपना काम- 
काज छोड सदावर्तो' ओरे क्षेत्रों के ऊपर निर्भर करके घर के सब काम ओर नोकरी 
चाकरी छोड के साधु वा भिखारी बन जाते है , फिर सेंत का अन्न खाते ओर 
सोए पड़े रहते है, अथवा कुकर्म कर॑ते रहते हैं । इससे संसार की बड़ी हानि 
होती है । सो जो कोई सदावत्ते, क्षेत्र करता है उस में सज्जन वां सत्पुरुष कोई 
नहीं जाता । इस से उन गृहस्थों का पुण्य कुछ नहीं होता, किन्तु पाप ही होता 
है । इस से गहस्थलोग अज्ञादिक दान करना चाहें तो पाठशाला रच लेवें | उसी 
में सब दान करें अथवा जो श्रेष्ठ धर्मात्मा ग्रहस्थ ओर विरक्त होवें उनको अन्नादिक 
देव, ओर यज्ञ करें तब उनको बड़ा पुण्य होय, पाप कभी न होवे । !?(प्०१२७) 

ग्रहस्थ का समय विभाग--“एक पहर रात जब रहे तब सब मनुष्य उठे । 
उठके प्रथम धरम का विचार करें कि अमुक अमुक धर्म की बात हमको करनी 
होगी तथा यह यह अथ ( व्यवहार ) अवश्य सिद्ध करना होगा ; उस धर्म ओर 
अथ के आचरण में विचार करें कि परिश्रम थोड़ा हो और काये सिद्ध होजाय । 
ओर जो शरीर में रोग क्लेश हों उनके ओषध, पथ्य ओर निदान पर भी विचार 
करके उनके निवारण का उपाय सोचें । फिर ( वेदतत्त्वार्थ ) परमेश्वर की स्तुति 
प्रार्थनीपासना करें, ओर उठ कर मल्मृत्रादिक त्याग करें । हस्तपाद का प्रक्षालन 
करें| फिर जो वक्ष दूधवाले हों उन से दन्‍्तधावन करें अथवा खैर के चूर्ण से 
युक्त करके दन्‍्त घावन से दांतों को मरे, ओर स्नान करें । सूर्योदय से पहले एक 
वा दो कोस भूमण फरें । एकान्त में जाऋर, जैसा कि लिखा है, सन्ध्योपासन वैसा 
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करें ॥ सूर्योदय के पीछे घर में आके अमिद्दात्र करें, जब तक पहर दिन चढ़े। 
फिर दुसरे प्रहर के प्रारम्भ में तप्पंण, बल्विश्वदेव और अतिथि-सेवा करके भोजन 
करें । फिर जो जिसका व्यवहार है उस व्यवहार को यथावत्‌ करें । ओष्मऋतु को 
छोड़ के दिवस में न सोवें, क्योंकि दिन को सोने से रोग होते हैं ओर ओऔष्म में 
अर्थात्‌ वेशाख ओरे ज्येष्ठ में थोडा सोने से रोग नहीं द्वाता निद्रा से शरीर में 
उष्णता होती है, सो ग्रीष्म में उष्णता ही अधिक होती हे । जल भी अधिक 
पीने में आता है । फिर जब मनुष्य सोता हैं तब सब द्वारों ( अर्थात्‌ छोम ) से 
जल भीतर से बाहर निक्रलता हे | उससे सब मार्ग शुद्ध हे! जाते हें । इसलिए 
ग्रीष्मऋतु में सोने से रोग नहीं हे।ता है, अन्य ऋतु में सोने से होता है। ओर 
जो कुछ आवश्यक काये हे। तो ग्रीष्मऋतु में भी न सोवें तो बहुत भच्छा है। 
( ४० १२७ ) 
इस स्थान में, उदयपुर के महाराणा सज्जनसिह जी को जो दिनचर्य्या 
ऋषि दयानन्द ने बतहाई थी, वह जीवनचरित्र से उद्धत करना उचित है-“ ११ 
बजे से १२ बजे तक, यदि इच्छा हैे। तो, सोना चाहिये ॥ दर्बार (उदयपुराधीश) 
ने पूछा कि “ यदि इच्छा है! का बन्धन क्‍यों बतछाया। स्वामी जी ने कहा 
कि गर्मियों में (इच्छा) हेगी ओर सर्दियों में नहीं | ( जीवन चरित्र ०५६२ ) । 
“४ फिर जब चार वा पांच घड़ी दिन रहे तब सब कार्यों को छोड के भोजन 
के लिए जावे | पहले शोचस्वानादिक क्रिया करे, तदनन्तर बलिवेश्वदेव फिर अतिथि 
सेवा करके भोजन करें । भोजन करके फिर भी सन्ध्योपासन के वास्ते एकान्त में 
चले जाय॑ | सन्ध्योपासन करके फिर अगिद्वात्र अपने स्थान में आके करें । जब 
जब अभिहदेत्र करें तब तब स्री के साथ ही करें । फिर जो जिसका व्यवहार हे! 
बह उसको करे फिर दो प्रहर अथवा डेढ पहर तक सोवे । फिर 3ठकर नित्य वैसे 
ही क्रिया करे । !” ( प्र० १२७, १२८ ) 
संन्याप्त के कछ नियम--संन्‍्यास विषयक मनुस्मृति के कुछ विशेष इलोक 
तथा कुछ विशेष बातें आदिमसत्याथप्रकाश में विस्तार पूवेक दिए हैं | उनको यद्दां 
उद्ध त करना लाभदायक है । 
४ वित्तेषणा अर्थात्‌ धन की इच्छा ओर धन की प्राप्ति में प्रय्न ओर छोभ 
अर्थात्‌ यह इच्छा कि मुझको धन अधिक मिले, ओर जितने धनाढदय हैं उनसे 
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धन प्राप्ति के वास्ते बहुत प्रीति करना ओरे द्वव्य को बड़ा पदार्थ जान के संचय 
करना ओर दरिद्रों के पास धन नहीं हैं इसलिये उनसे प्रीति न करना, ओर धना- 
ढ्यों की स्तुति करना-इन सब बातों का जो छोड़ना है उसका नाम वित्तेषणा 
का त्याग है । ? ( पृ० १५५९ ) 

6 अनधीत्य द्विजो वेदाननुत्पाथ तथा सुतान्‌ । अनिष्ट्वाचैव यज्ैरचमोक्ष- 
मिच्छन्‌, ,ज्जत्यथः ॥ मनु ॥ द्विज अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वैश्य, वेदों को 
न पढ़ के, यथावत्‌ धर्मा से पुत्रों का उत्पादन न करे, यज्ञादि कभी न करे, फिर 
जो मोक्ष अर्थात्‌ संन्यास की इच्छा करे; संन्यास तो उप्तका न होगा किंतु संत्तार 
ही में गिर पडेगा | ”' ( प_ृ० १६१ ) 

मनु के आदेश ते विरुद्ध चलकर ही आधुनिक साधु लोग सहसों युवकों 
तथा बालकों तक को पाप में फँसाते हैं । इसलिये वेदिक संन्यासियों को यही 
उपदेश देना चाहिये कि आश्रम से आश्रम में दवोते हुए ओर सब्र आश्रमों के 
कतेव्य यथावत्‌ पालन करते हुए ही संन्यास घारण करने की इच्छा हेननी चाहिए। 

“ संसार के जनों से कुछ प्रयोजन न द्वोने के कारण सबके मुख पर सत्य 
ही कहेगा, अपने सामने जैसा राजा वैसाही प्रजा को समझेगा, इस वास्ते जिस 
पुरुष को विद्या, ज्ञान वेराग्य, पूर्ण जितन्द्रियता हो और विषय भोग की इच्छा न 
हो उसी को संन्यास लेना उचित है, अन्य को नहीं । आजकल जैसे आर्य्यावर्त्त- 
देश में बहुत से सम्प्रदायी लोग हे। गए हैं, वे केवल धूर्त्तता से पराया धन हरण 
करलेते दे ओर पराई ख्री को भृष्ट कर देते हे भोर मूखता तथा पक्षपात के द्वाने 
से मिथ्या उपदेश करते मनुष्यों की बुद्धि नष्ट कर देते हे” ओर अधम में प्रवृत्ति 
करा देते है इससे इनका तो बन्द हे।ना ही उचित है, क्योंकि इनके हेने से 
संसार का बहुत अनुपकार द्वाता है । ?? ( ए० १६४ ) न 


८: सब विद्या से पूर्ण जो विद्वान संन्‍्यासी हो सो तो उपदेश न करे हि 
जितने पाखण्डी मूख लोग हैँ वे उपदेश करें--तभी तो संसार का सत्यानाश 
होता है । जितने मूख पाखण्डी हैं उनका तो ऐसा प्रबन्ध करना चाहिए कि वे 
उपदेश ही न करने पावे; ओर जितने विद्वान्‌ सन्‍्यासी लोग हैं वे सदा उपदेश 
किया करें, अन्य कोई नहीं, अन्यथा मूख पाखंडियों के उपदेश से देशका 
नाश होता है जैसा कि आज कर आर्यावते देश की अवस्था दो गई है | '*”*' 
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विधूमे सन्न मुसले व्यड़गारे भुक्त वज्जने | वृत्ते शराव संपाते भिक्षां नित्यं यति- 
श्वरेत्‌ ॥। जब गांव में धुआं न दीख पड़े, मूसल वा चकक्‍करी का शब्द न सुन पढ़े 
किसी के घर में अहगार न दीख पडे, सब गृहस्थ छोग भोजन कर चुकें ओर 
भोजन करके पत्तल ओर सकोरे बाहर फेंक देवें, उस समय संन्यासी ग्रहत्थ लोगों 
के घरों में मिक्षा के वास्ते नित्य जायं । ओर जो ऐसा कहते हैं कि हम पहले ही 
भिक्षा करेंगे, यह उनका पाखंड ही जानना, क्योंकि ग्ृहस्थ लोगों को पीड़ा होती 
है। ओर जो विरक्त हो कर बैरागी आदिक अपने हाथ से मेजन बनाके करते 
हैं, वे बड़े पाखण्डी हैं । !” (प० १६५ ) 
& ब्रह्मचारी गृहस्थ॒र्चवानप्रस्थो यतिस्तथा ॥ एते गृहस्थ प्रभवाश्वल्वार: प्रथ- 
गाश्नमा: ५ बह्चारी; गृहस्थ, वानप्रस्थ ओर संन्यासी ये चारों प्रश्रक्क २ गृह- 
स्थाश्रम से उत्न्न होते हैं, क्योंकि गृहस्थ न होय तो मनुष्य की उत्तत्ति ही न 
होय । फिर ब्रह्मचर्यादिक आश्रम कभी न होंगे । इससे सब्च आश्रमों की उत्तति 
तथा अन्न बखर स्थान ओर धनादिक दोनों से पालन करने वाला गृहस्थाश्रम ही 
है। इन दो बातों में गृहस्थ ही मुछ्य है । विद्याग्रहण में ब्रक्मचारी, तप में 
वानप्रस्थ ओर विचार योग तथा ज्ञान में संन्यासी श्रेष्ठ हैं ( सर्वेडवि क्रमश- 
स्वेतेयथा शास्ले निषविता । यथोक्त कारिणं विप्र नयन्ति परमां गतिम्‌ ॥॥ 
सब आश्रमी यथावत्‌ शास्रोक्त क्रम जो धर्माचरण है उसपर चलने वाले पुरुर्षों का 
उन आश्रमों के जितने श्रेष्ठ व्यवहार हैं उनसे सब आश्रमी मोक्ष पासकते हैं । 
परन्तु बाहर देखने मात्र भेद रहेगा उनका भीतर व्यवहार संन्यासत्रत एकही 
होगा 43४ दश लक्षणकं धमम मनुतिष्ठनु समा- 
हितः + वेदांत विधिवच्छत्वा संन्यसेदनुणोद्विलः ॥ दश लक्षण ओर एक 
आ झासत्र की रीति से एवं ग्यारह लक्षण जिस धर्म के कह दिये, उस धर्म का 
(नुष्ठान यथावत्‌ करें । समाहित चित्त हो के वेदान्त शाख्र को विधिवत्‌ सुनझे 
अनुण ( अर्थात्‌ तीनों ऋणों से मुक्त ) जो ( द्विज ) ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य जो 
ये तीन विद्वान होके यथाक्रम से संन्यास ग्रहण करें ॥ संन्यस्यक्षब॑ कर्माणि 
कर्म दोषानपानुदन । नियतोवेदमम्यस्य पुत्रेश्वर्यें सुखबसेत ॥ बाह्य जितने 
कूमे उनका त्याग करे ओर आभ्यन्तर योगाभ्यासादिक जितने कम हें उन 
को यथावत्‌ करे ! इससे सब कम दोष अर्थात्‌ अन्तःकरण की मलिनता, राग द्वेष 
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इत्यादिकों को छोडदे , निश्चित होके वेद का अभ्यास सर करे। और अपने 
पुत्रों से अन्न वस्र, शरीर निर्वाह मात्र, ले लेवे | नगर के समीप एकान्त में जाडे 
वास करे | नित्य छर से भोजन आच्छादन करे ओर अपनी मुक्ति के साधन में 
सदा तत्पर रहे । ” ( ० १७२ ) 


राजा “शारीरक सूत्र की रीति से ज्ञान दण्ड की व्यवस्था करे, उसमें आप राजा 
चले और प्रजा को चलरवेि + ओर जितने पूर्वोक्त शव वेष्णब श्ञाक्तादिक पाखण्ड 
लिखे हैं उनको कभी प्रचलित न होने दे; क्योंकि ये सब पाखण्ड हैं तीनों काण्ड 
में नहीं हैं, उन से विरुद्ध ही हैं । इन पाखण्डों के चलने में राजा और राज्य 
नष्ट हो जाते हैं । रे अत्यन्त प्रयत्नों से इन पाखण्डों का अंकुर भी न रहने देवे। 
जैसे कि आजकल आर्यावत देश में मण्डली की मण्डली फिरती हैं, लाखों पुरुर्षो 
ने विरक्तता का स्वांग धारण किया हैं; यह मिथ्या जाल ही है। इन लाखों पुरुषों 
भें कोई एक पुरुष विरक्त कहलाने के योग्य है, शेष सब पाखण्ड में रम रहे हैं 
इनकी राजा यथावत्‌ परीक्षा करे + सत्यवादी, जितेन्द्रिय, सब विद्याओं में निपुण 
ओर शान्त्यादिक गुण जिसमें हों उसको तो विरक्त ही रहने दें । इससे जितने 
विपरीत हों उनको यथायोरस्य हल ग्रहणादिक कमरों में राजा लगा देवे । इस 
व्यवस्था को अवश्य करे अन्यथा कभी सुख न होगा । ! ( प्ृू० १९७ ) 


« शंकाराचार्य्य कोई सम्प्रदाय के पुरुष नहीं थे किन्तु वेदोक्त चार आश्रर्मो 
के बीच सन्यासाश्रम में थ। उनके विषय में लोगों ने संप्रदाय की नाई व्यवहार 
कर रवखा है ₹ दशनाम लोगों ने पीछे से कल्पित कर लिए हैं । जेसे किसी का 
नाम देवदत्त होय तो उसके अन्त में दश प्रकार के शब्द रखते हँँ-देवदत्ताश्रम 
१ देवदत्तार्थ तीर्थ २ देवदत्तानन्द सरस्वती ओर इसी का दूसरा भेद देवदत्तेनू ' 
सरस्वती ३ देवदत्त गिरी 9 देवदत्त पुरी ५ देवदत्त पर्वत ६ देवदत्त सागर ५ 
देवदत्तारण्य ८ देवदत्त बन ९ देवदत्तभारती १० ये दश नाम रच लिए हैं। फिर 
इनमें श्रंगेरी, शारदा, भूगोवर्घन ओर ज्योति मठ, ये चार प्रकार के 'मठ मानते 
हैं। ओर दण्डियों ने दामोदर, नृसिह, नारायण इत्यादिक दण्डों के नाम रख लिए 
हैं । उन में यज्ञोपवीत बांधते हैं; उसका नाम शंख मुद्रादिक रबखा है ॥ ऐसी 
ऐसी बहुत॑ कल्पनाएं दण्डियों ने भी की हैं । किन्तु जो वाश्यावस्था में नाम 
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रहता था सोई सब आश्रमों में रहता था | जैसे कि जगीषब्य, आसुरि, पंचशिखा 
ओर बोध्य-ऐसे ऐसे नाम संन्यासियों के मद्दाभारत में लिखे हैं । इस से जाना 
जाता है छवि यह पीछे से मिथ्या कल्पना दण्डी लोगों ने कर ली है । परन्तु फिर 
भी दण्डी लोग सनातन समन्यासाश्रमी है' क्योंकि मनुस्मृत्यादिक में इनका व्याख्यान 
देखने में आता द्वे । ओर गोसाई लोगों ने भी दुर्गानाथ हृत्यादिक मढ़ी शब्द 
कृल्पित कर लिया है, जैसे कि बेरागी आदिक ने नारायणदास | इस में बड़ा 
बिगाड़ हुआ कि नीच ओर उत्तम की परीक्षा ही नहीं द्ोती, क्योंकि सबका 
एकसा ही नाम दीख पड़ता है । ” ( प्र० ३८४०, ३८५ ) 
प्राचीनों की अख्तर विद्या “ अख्र विद्या यह कहाती है कि जो पदार्थों के. 
परस्पर मेलन ओर गुणों से द्दोती है, जेसा कि अग्नेयाख + ऐसे पदांथां का 
रचन करें कि वायु के स्पशी से उससे अग्नि उत्पन्न होवे, फिर उसको फेंकने से, 
जो पदार्थ उसके समीप होय उसको वह भस्म ही कर देता है | जैसे दीपशछाका 
( दियासलाईं ) को घिसने से अग्नि उत्तन्न होती हे वैसे द्वी सब्र अश्र विद्या 
जाननी । इस प्रकार की आय्य॑ बते में पूर्व, बहुत पदार्थ रचने की उन्नति थी। 
जैसे कि विशल्या एक ओषधि, राजा लोग रच छेते थे; केसा ही घाव शस्त्र से 
होजाय, उसको घिस के लगाया ओर उसी समय घाव पुर गया। और उसमें 
पीड़ा भी कुछ नहीं होती थी | तथा विमान अर्थात्‌ आकाश यान बहुत प्रकारों 
के ओर जहाज समुद्र पार जाने के निमित्त तथा द्वीप द्वीपान्तर में जाते और 
आते थे *” ४ *- जेन ओर मुसलमानों ने बहुत से इतिहास नष्ट कर 
दिए इस से बहुत बात यथावत्‌ मिलती भी नहीं । ? ( पृ० २१९, २२० ) 
वेदोंके इैश्वरोक्त होने पर शट्राओं का समाधान-“(प्रश्न) ईइवर ने उन 
रनों के हृदयों में वेदों का प्रकाश किया, यह लोगोने बात बनाली है | इत्त 
स्ते कि यदि हम लोग कहेंगे कि वेद इंइवर के बनाए है तो वेदों में सब छोग 
श्रद्धा करेंगे ओर उनका प्रमाण भी करेंगे । परन्तु अनुमान से यह जाना जाता है 
कि उन अम्न्धादिक विद्वानों ने ही वेद बना लिए हैं | (उत्तर )-परमेरवरने आकाश 
से लेकर क्षुद्र घास पर्यन्त जगत्‌ को रच के प्रकाश कर दिय्रा तब- सर्वोत्कृष्ट सब 
पदार्थों का जिससे निश्चय होता है उस विद्या को प्रकाश न करे तो परमेइवर 
में यद्द दोष थाता है कि वद्द दयाठु नहीं है; ओर छली भी है ॥ ऐसा माननेपर 
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अनुमान से यह जाना जायगा कि अपनी विद्या का प्रकाश इस वास्ते नहीं किया 
कि कहीं विद्या पढ़ने से सब जीव ज्ञानी ओर सुखी न होजायं, ओर मुझको जान 
के अनन्त आनन्द युक्त भी न द्वोजायं । इस प्रकार का दोष ईश्वर में आवेगा । 
जैसे कोई विद्या से आजीविका करता होय वद्द ऐसी इच्छा करता है कि अन्य 
कोई पेडित होगा तो मेरी प्रतिष्ठा दूर हो जायगी। ऐसा क्षुद्र बुद्धि मनुष्य 
चाहता है । ओर जो सज्जन लोग हैं वे तो सदा विद्यादिक गुर्णों का प्रकाश 
किया करते हैं | तो क्या परमेश्वर अपनी अनन्त विद्या का प्रकाश न करेगा ! 
अवशझग्र ही करेगा, क्योंक्रि एक ओर सब जगत्‌ ओर एक भोर विद्या, इन दोनों 
में से भी विद्या अत्यन्त उत्तम है | सो क्या ईंइवर आजीविकराधीन ओरे प्रतिष्ठा के 
छोभ से विद्या का प्रकाश न करेगा ? अवश्य ही करेगा, इसमें कुछ सन्देद नहीं । 
ओर जो कोई ऐसा कहे कि पंडितोंने वेद विद्या रच लिया है तो उसस्ते पूछा 
जाता है कि वे बिना शास्त्र पढ़ने से पैडित केसे हुवे ! ओर जो वह कहे कि. 
अपनी बुद्धि ओर विचार से होगए तो आजकल भी अपनी बुद्धि ओर विचार से 
दो जाना चाहिए” ““““7?? ( पृ० २४२, २४३ ) 

“प्रश्न--वेद की रचना कोई बुद्धिमान्‌ू हो सो कर सक्ता हे क्‍्योंकि- 
घत शुद्ध सनातनं विजानीहि घत॑ ह वा देवानां देवषीणामृपिभुनी नाम्मुनि: । 
ऐसे मन्त्र हवा शब्द जोड़कर वेद जैसी संस्कृत मनुष्य पंडित भी रच सक्ते है 
जेसा कि यद्द संस्कृत हमने रच लिया हेँ। फिर आप केसे वेद के रचने का ( मनु- 
प्य के लिये ) असम्भव मानते हैं कि परमेश्वर के बिना वेद को कोई नहीं रच 
सक्ता ? ( उत्तर ) दम लोग संस्कृत मात्र से वेद का निश्चय नहीं करते कि पर- 
मेश्वर ने रचा दे क्योंकि संस्क्ृत तो जैसी तेसी पंडित रच सक्ता है, परन्तु उस 
संस्कृत में परमेश्वर के गुण नहीं दीख पड़ेंगे | जो मनुष्य रचेगा तो अवश्य (६ 
स्थान में पक्षपात करेगा, ओर परमेश्वर किसी प्रकार से कभी पक्षपात न कर 
क्योंकि परमेश्वर पूर्णानन्द ओर पू्णे काम है । सो वेद में किसी प्रकार से एऐ 
अक्षर में भी पक्षपात देखने में नहीं आता | फिर देहधारी सब विद्यामों में यथा- 
बत्‌ पूणे कभी नहीं होता 4 जब कोर पुस्तक रचेगा तो जिस विद्या में निपुण द्वोगा 
उस विद्या की बात अच्छी प्रकार से लिखेगा, परन्तु जिस विद्या को नहीं जानता 
उसका विषय जब आवेगा तो कुछ न लिख सकेगा, यदि लिखेगा भी तो अन्यथा 
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हिखेगा | और परमेश्वर सब विद्याओं के विषयों को यथावत्‌ ढिखेगा, सो वेदों 
में सब विद्या यथावत्‌ लिखी हैं । यदि कोई बुद्धिमान्‌ मनुष्य भी अन्थ रचेगा 
तो भी उसमें सूक्ष्म दोष आवेंगे अर्थात्‌ धर्में का भी किसी प्रकार से खण्डन और 
अधर्म का मण्डन थोड़ा बहुत अवश्य आजायगा । परमेश्वर के लेख में धर्म का 
खण्डन वा अधर्म का मण्डन किसी प्रकार से लेश मात्र भी न आवेगा । सो वेद 
में ऐसा ही है । मनुष्य की जितनी वुद्धि है उतना ही शब्द, अर्थ ओर सम्बन्ध 
को जानेगा, अधिक नहीं । ओर वेसे ही शब्द अपने ग्रन्थ में लिखेगा, जिससे 
एक, दो, तीन, चार वा पांच प्रयोजन, जैसे तेसे, निकल सकें। ओर परमेश्वर 
स्वेज्ञ होने पे शब्द, अर्थ ओर सम्बन्ध ऐसे रबखेगा कि जिन से असंख्यात प्रयो- 
जन ( सिद्ध हों ) ओर सब विद्या यथावत्‌ आजाय । परमेश्वर का ही एसा 
सामर्थ्य है, अन्य का नहीं । ऐसे वेद ही हैं जिन से असख्यात प्रयोजन ( सिद्ध 
होते ) और सब विद्या निकलती हैं । इस लिए वेदों से सब काये सिद्ध होते हैं 
क्योंकि परमेश्वर ने सब विद्यायुक्त वेदों को रचा हे । ओर वेदों का नाम लिख 
के गोपालतापिनी, रामतापिनी, कृष्णतापिनी ओर अछ्लोपनिषदादिक मनुष्यों ने 
बहुत ग्रन्थ रच लिए हैं, परन्तु यदि विद्वान यथावत्‌ विचार के देखें तो उन ग्रन्थों 
में वेसी ही क्षुद्रता दीख पडती है जैसी कि मनुष्यों की क्षुद्र बुद्धि है । सो पर- 
मेइवर और डन के वचनों में दिन ओर रात का जैसा भेद है, बेसा भेद दीख 
पड़ा है । 

( प्रश्न ) वेद पोरुषेय हैं अथवा अपोरुषेय अर्थात्‌ ईंइवर का रचा है वा 
किसी देहघारी का ( उत्तर ) वेद देहधारी का रचा कभी नहीं हो सकता किन्तु 
परमेश्वर ने ही रचा है | परन्तु वेद अपौरुषेय और पौरुषेय ( दोनों ) भी हैं । 

कि पुरुष देहधारी जीव का नाम है और पूण्णे होने से परमेश्वर का ( नाम ) 

५ पुरुष है )। ( वेद ) अपोरुषेय तो इस लिये है कि किसी देहदारी जीव 

/ रचा नहीं, ओर पोरुषेय इस वास्ते हे कि पुरुष जो परमेश्वर उस ने रचा है 

ओर परमेश्वर की विद्या सनातन है, सोई वेद है, इस से भी वेद अपोरुषेय हैं 

क्योंकि परमेश्वर की जो विद्या वेद है उस की उत्पत्ति तथा विनाश कभी 
'नहीं होता | ( ० २४४, २४५ ) 

( प्रश्न ) वेदव्यास जी ने वेद रचे हैं इस से उन का नाम वेदत्यास पड़ा 
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है, यह वात भावगत में लिखी हैं | फिर आप यह बात कसी कहते हो कि वेद 
ईश्वर ने रचे हैं ? ( उत्तर ) यह बात अत्यन्त मिथ्या है, क्योंकि व्यास जी ने 
भी वेद पढ़े थे ओर अपने पुत्र शुकदेवादिकों को पढ़ाए थे "ओर उन के पिता 
पराशर ओर पितामह शक्ति ओर प्रपितामह वशिष्ठ, ब्रह्मा ओर वृहस्पत्यादिकों ने 
पढ़े थे ५ जो व्यास के बनाये वेद होते तो वे केसे पढ़ते, क्योंकि व्यासनी तो 
बहुत पीछे हुए हैं । ओर जो उन का नाम वेद व्यास पडा दे सो इस रीति से 
कि--ेदेषु व्यासो विस्तारों नाम विस्तृता बुद्धिय धय स वेदव्यास: | व्यास जी ने 
वेदों को पढ़के पढ़ाया जिस से सब्र जगत्‌ में वेद का पठन पाठन फैल गया ओर 
उन की बुद्धि वेदों में विशाल थी, कि यथावव शब्द अर्थ ओर सम्बन्ध से वेदों 
को जानते थे, इस से उन का नाम वेदव्यास रकखा गया । पहले इन का नाम 
कृष्णद्वेपायन था वेदव्यास नाम विद्या के गुणों से हुआ । इस से भागवत में 
जो बात लिखी है सो वेदों की निन्‍दा के हेतु ढिखी हे । उस का यह अभिप्राय 
था कि जिस ने वेद रचे है उसी ने भागवत भी रचा है | वेदों के पढने से 
व्यास जी को शान्ति न हुड्ढे किन्तु भागवत के रचने से उन को शान्ति मिली । 
ओर भागवत वेदों करा फल है, अर्थात्‌ वेदों से भी उत्तम है ॥ सो यह बात दुर्ब- 
द्वि वोषदास की कही हे, क्योंकि व्यासजी के नाम से उस ने सब भागवत रचा 
है, इस हेतु कि व्यासजी का नाम लिखने से सब लोग प्रमाण करेंगे ओर कि 
वेदों की निन्‍्दा ओर अपने ग्रन्थ की प्रवृत्ति के होने से सम्प्रदाय की वृद्धि ओर 
धन का लाभ होगा । इस से सज्जन लोग इस बात को मिथ्या द्दी माने । 
( पृ० २४८, २४०९ ) 

८6 इंद्र ने सर्वज्ञ भाषा में वेद रचे हैं कि किसी देश की भाषा न रहे 
ओर सब भाषा जिस से निकले | संस्कृत किसी देश विशेष की भाषा नहीं 
जैसे ईश्वर किसी देश ( विशेष ) का नहीं किन्तु सब देशों का स्वामी है, ३ | 
ही संस्कृत भाषा है, किसी एक देश की नहीं । 

(प्रश्न) देवलोक ओर आर्यावर्त्त की प्रथम भाषा संस्कृत थी । इसी 
को मुसलमान लोग जिन्नभाषा कहते हैं । क्‍योंकि जेसी प्रवृत्ति संस्कृत की 
पहिले आर्यावर्त्त में थी वेसी किसी देश में न थी । जिम देश में 


कुछ प्रवृत्ति हुई होगी सो आर्य्याव्त से ही हुई होगी । अब भी आर्यावे 
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में अन्‍य देशों से संस्कृत दी अधिक प्रवृत्ति है।हस से यह निश्वय होता 
है कि संस्कृत भाषा आय-वर्त की मुख्य भाषा थी | (उत्तर) यह देवलोक 
'की भाषा नहीं क्‍यों कि बहस्पतिः ग्रवक्ता इन्द्रथाध्येता । यह महाभाष्य का 
'बचन है । इन्द्र ने बृहस्पति से संस्कृत पढ़ी ओर बृहस्पति ने अड्गिरा प्रजा- 
'पति से, उसने मनु से मनु ने विराट से विराट ने अश्मा से, ब्रह्मा ने दिर्य गर्भादिक 
देवों से ओर उन्होंने ईश्वर से । जो देवलोक की भाषा होती तो वे क्‍यों पढते 
ओर पढाते, क्‍यों कि देश भाषा तो परस्पर के व्यवद्दार से आजाती है। इस 
लिए देवढोक की भाषा संस्कृत नहीं, ओर जब बअश्ादिक्रों की भाषा संस्कृत नहीं 
'तो भार्य्यावर्त्त देश वालों की केसे होगी? कभी नहीं । परन्तु ऐसा जाना जाता 
है कि आययवत्ते देश में पहके प्रवृत्ति अधिक थी। सब ऋषि, मुनि ओर राजा 
आय्येवत्ते देश वासी लोगों ने परम्परा से संश्कृत पढा ओर पढाया है । इस से 
आय्येवर्त्त देश की भाषा भी पस्कृत नहीं । 


और जो मुसलूमान छोग इस को जिन्न भाषा कहते हैं, सो तो केवल ईर्षा 
से कहते हैं, जेसे आय्ये।वर्त देश वासियों का नाम हिन्दू रख दिया । यह 
संस्कृत जिन्नभाषा भी नहीं, क्यों कि जिन्न तो भूत, प्रेत, पिश्ञार्चों ही का 
नाम है । ( प्रथम तो ) भूत, प्रेत, और पिश्ञाच्र होते ही नहीं और जो होते 
होंगे तो लोकान्तर में द्वोते होंगे, यहां नहीं | फिर उन की भाभा यहां कैसे 
आसकेगी ? इस से यह बात अत्यन्त मिथ्या है, क्यों; कि उन ( जिन्नों ) को 
ऐसी पदार्थविद्या ओर पधर्माधर्म के विवेक्त की बुद्धि नहीं, फिर वे सर्वोत्तम 
संश्कृत विद्या को केसे कह वा रच सकते हैं? ओर रचते द्वोते तो अन्य देशों में 
भी रचलेते, तथा किसी पुरुष से अब भी कद्दते । इस से ऐसी बात सज्जन 
कछोगों को न माननी चाहिए । 


/ ( प्रश्न ) भिन्न मिन्न सब देश भाषा कैसे बन गई और किस से बर्नी ! 

' ( उत्तर ) सब देश भाषाओं का मूल संस्कृत है | संस्कृत जब बिगढती है 
तब अपसंश कहाता है । फिर अपम्रंश से देश भाषाएं द्वोती हैं। जैसे कि 
«घट! शब्द से घडा, 'घृत शब्द से घी, 'दुग्ध' शब्द से दृध, “नवीन” शब्द से 
 नेनू, “अक्षि! शब्द से भांख, 'कर्ण' शब्द से कान, नासिकाः शब्द से नाक, 
“जिहवा! शब्द से जीम, 'मातर! शब्द से मादर, “यूये' शब्द से यू ( /०० )! 
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'बय” झब्द से वी ( ४४८ )! 'गृढ़! शब्द से गोढड ( 0०4)! इत्यादिक जान डेना | 
और एक पदार्थ के बहुत नाम है जेसे कि गोई”“” हत्यादि २१ नाम 
पृथ्वी के हैं । सो भिन्न २ देशों में भिन्न भिन्न इक्कीस नामों से भिन्न २ का 
अपअंश होने से भिन्न मित्र भाषा बत जाती हैं । और एक नाम बहुत अयथो 
का होता है जैसे कि सिंह, बानर, घोड़ा, सूर्य, मनुष्य, देव और चोर 
इत्यादिक का नाम हरि दे । इससे भी भिन्न २ देश में भिन्न २ भाषा होती हैं 
क्यों कि किसी देश में सिह नाम से उस पशु का व्यवद्दार किया, किसी 
देश में हरि शब्द से वानर का ग्रहण किया, किसी देश में हरि शब्द से 
घोड़े को लिया, श्िसी देश में हरि शब्द से सूर्य की लिया, किसी देश में हरि 
शब्द से चोर को लिया-इस हेतु देशभाषा भिन्न २ द्वो गई । ओर मनुष्यों के 
उच्चारण भेद से भी भाषा भिन्‍न २ हो जाती हैं। जैसे कि “जज? ये दोनों 
अकार में मिलने पे अक्षर “ज्ञ” होता है; सो आज कल यह 'ज्ञ! लिखा 
जाता है ( इस एक अक्षर के अन्यथा उच्चारण से तीन भेद हो गए है ५ 
गुजराती लोग गकार ओर नकार का उच्चारण करते हैं, मद्ाराष्ट्रादिक दाक्षिणा- 
त्य लोग दकार और नकवार का उच्चारण करते हैं और अन्य लोग गद्ार ओर 
यकार का उच्चारण करते हैं। तथा तालव्य 'श! मूद्धन्य 'प* ओर दन्त्य 'सः 
इन तीनों के स्थान में बंगाली तालव्य 'श? का उच्चारण करते हैं, मध्य ओर 
पश्चिम देश वाले तीनों के स्थान में दन्तत्थ स!ः का उच्चारण करते है, 
तथा किसी की जीभ कठिन द्वोती है तो वह प्रायः शब्दों का अन्यथा उच्चारण 
ऋरता है । ओर जिस देश में विद्या का लेश भी न हो उप्त देश में व्यवद्वार 
करने के देतु शब्दों का सडकेत कर लेते हैं, कि इस शब्द से इस को जानना 
और इस शब्द से इसको जानना । जसे दाक्षिणात्य लोगों ने घी का नाम “तूपः 
रखलिया ओर उत्तर देश पर्वत वाप्तियों ने घी का नम चोखा रख हछितॉर " 
ओर गुजरातियों ने चावरकू का नाम “ चोखा ” रख छिया इससे भी 4 
देशान्तर की भाषा भिन्न २ हो गईं है। अन्य कारणों को भी विचार लेना 
( चाहिये ) ”” [ ० २४९-२५१ ) 

झशुद्धि कहां से आई -- (पहन ) परमेश्वर ने सब पदार्थ शुद्ध रचे हैं या 
कोई पदार्थ अशुद्ध भी रचा है ! ( उत्तर ) परमेश्वर ने सब पदार्थ अपने अपने 
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स्‍थान में शुद्ध ही रचे है , अशुद्ध कोई नहीं । परन्तु विरुद्ध गुण वाले अगने २ 
प्रतिकूल होने से, परस्पर मिलने वा मिलाने के समग्र उन वस्तुओं को अशुद्ध 
कहते है'। जेसे कि दूध ओर लवण जब मिलते हैं तब वे दोनों नष्ट गुण दो जाते 
है क्योंकि दोनों का स्वाद बिगड़ जाता है ॥ परन्तु. उन्हीं दोनों का, पदार्थ विद्या 
की युक्ति से, तृतीय पदार्थ कोई रचले तो फिर मी चह उत्तम दो सकता है | 
जैसे सर्प, मक्खी, वे भी अपने स्थान में शुद्ध है, क्योंकि वेदय रू शाख ही युक्ति 
से इनकी भी बहुत ओबषधियां अनुकूल पदार्थ में मिलाने से बनती हैं | परन्तु के 
मनुष्य वा किसी (अन्य) को कार्टे अथवा भे।जन में खा छेने से दोष करने वाले 
होते हैं । ऐसे ही अन्य पद का विवार कर छेत। । !' (प्र०२६२ ) 
स्वगें, नरक--स्वग ओर नरक है वा नहीं ! ( उत्तर ) सब कुछ है; क्यों- 
कि परमेश्वर के रचे अपंख्यात लोक हैं । उनमें से जिन लोकों में सुख अधिक हैं 
ओर दुःख थोडा, उनको स्वर्ग कहते हैं; तथा जिन लोकों में दुःख अधिक 
ओर सुख थोड़ा है उनको नरक कहते हैं ओर जिन लोक़ों में सुख ओर दुःख 
तुस्य हे उनको मत्यछोक कहते है । इस्त प्रकार के स्त्रो| मर्त्य ओर नरक॒लोकझ बहुत हैं 
उनमें भी अनेक प्रकार के स्थान ओर पदाथ हें कि जिन में सुख वा दुःख, अधिक वा 
न्यून है इसी हेतु से परमेश्वरने सब्र प्रकारके स्थान ओर पदार्थ रे हैं कि पापी, पुण्या- 
त्मा और मध्यष्थ जीवों को यथावत्‌ फल मिले,अन्यथा न होगे ॥ जैसे कि राजा 
उत्तम, मध्यम ओर नीच स्थान होते हैं जिन से उत्तम, मध्यम ओर नीचों के यथावत्‌ 
व्यवहार की व्यवस्था होती है । परमेश्वर का सम्पूण जगत्‌ में यथावत्‌ अखण्डित 
राज्य हे और यथावत्‌ न्याय से उप्त की व्यवस्था है | फिर परमेश्व के राज्य में 
स्वगे, नरक ओर मर्त्य छोकादिक़ों की व्यवस्था कैसे न द्वोगी ? अर्थात्‌ अवश्य 
होगी | ”” ( ५० २६४ ) 
शविया का लक्षण “अनित्या झुचि दःखानात्मसु नित्य शुचि सुखात्मर्पा- 
वरविद्या | "४४ ४ अनित्य, अशुचि, दुःख ओर अनात्मा-ये जेसे हैं वेप्ते न 
जानना किन्तु इन में नित्य, शुत्रि, सुख भोर आत्मा की बुद्धि का होना । जैसे 
कि--अमरा निनरा देवा! इत्यादिक वचनों से नित्य निश्चय का जो करना 
कि स्र्गादि लोक ओर बह्मादि देव नित्य हैं एसा अज्ञान बहुत मनुष्यों को है | 
परन्तु वे विचार कर देखें कि जिन की उत्पत्ति होती है, वे नित्य कैसे होंगे ? 
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कभी नहीं । जो पदार्थ बहुत पदाथी के संयोग से द्वोता दे वह संयोग से बना 
हुआ पदार्थ उन पदाथे। के वियोग से अवश्य नष्ट हो जावेगा। ब्न्नादिक़ों के शरीर 
ओर स्वगादिक सब लोइसंयोग से बने हैं, उन का वियोग से अपरक नाश होता 
दी है । फिर जो इन अनित्य पदाथो में नित्य निइ्चय हो ना, ओर नित्य जो परमेश्वर 
तथा परमेश्वर के नित्य गुण, धर्म ओर विद्या उन को नित्य ने जानना, कभी उन 
के जानने में इच्छा का भी न होना--यह अविद्या का प्रथम भाग है । 


अशुद्ध पदुर्थी में शुद्ध का ओर शुद्ध पदार्थ में अशुद्ध का निरचय होना- 
जैसे कि इस शरीर के सब्र मार्गीं से मल द्वी निकलता है। कान, आंख, नाक, 
मुख तथा नीचे के छिद्र ओर लोमों के छिद्रों से भी दुर्गन्ध ही निकलता है ५ 
परन्तु जिनकी बुद्धि विषयासक्त होती है, वे उप्तमें शुद्ध बुद्धि दी करते है । 
तथा सत्री भी पुरुष के शरीर मे शुद्ध बुद्धि करती द्वे । ऊपर के चाम को देख के 
मोद्वित है जाते हे | फिर अपना बल, बुद्धि,पराक्रम, तेज,. विद्या ओर घन 
उसके हेतु नाश कर देते हैं । जो उनकी उसमें प्रवृत्त-बुद्धि न होती तो ऐसे 
( गपवित्र ) काम में प्रदत्त न द्वेते । सो बड़े २ राजा, बड़े २ धनाढय ओर 
महात्मा लोग तथा मिथ्या विरक्त लोग जो हैं, वे इस काम में नष्ट हे। जाते हैं । 
उनके हृदयों में कभी इस बात का विचार भी नहीं होता कि जैसे अम्रि में पतंग 
गिर कर नष्ट हे। जाते हैँ, वैसे वे भी, ऐश्वर्य सहित, नष्ट हे। जायंगे । ओर 
पवित्र जो परमेश्वर, विद्या ओर धर्म, इन में उनकी बुद्धि कभी नहीं जाती--- 
यह अविद्या का दूसरा लक्षण है। 7 ” ( प्ृ० २६६, २६७ ) 


गुण छिपाने का दोष ---“ जो पुरुष अभिमानादिक दोष रहित ओर नम्न 
तादि गुण युक्त होके सेवा से दूपरे का चित्त प्रसन्न कर देता है, वही श्रेष्ठ गुर्णो 
को प्राप्त होता है। वेसे ही कपटादिक दोष रहित ओर दूसरे की परीक्षा कर ३ 
में निपुण अर्थात्‌ यह जानने वाला, कि गुरु में कोन २ गुण हैं , फिर यथावत्‌ 
गुर्णों का बुद्धि से निश्चय करले कि इसमें ये सत्यगुण हैं ।भीछे जिम प्रकार से 
वे गुण मि्े उन, सेवादिक प्रकारों, से गुणों को अवश्य अहण करे । ग्रहण करके 
गुणों को प्रकाश करदे | ओर जो कोई उन गुणों को ग्रहण करना चाहे उसको 
प्रीति से निष्कृपट हो के गुणों को दे दे क्योंकि गुणों को गुपत रखना किसी 


दर 
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मनुष्य के लिए भी उचित नहीं । जो गुर्गों को गुम रखता है पह बड़ा मूर्ख 
मनृष्य है और धर्म तथा परमेश्वर का अत्यन्त विरोधी है । ! ( प० २७३ ) 


बनावटी और वास्तविक छूत--““जो अपने ही देश में रहते है” मोर अन्य 

देश में जाने तथा वद्दां के निवासियों का रपर्श करने में छूत मानते दे वे विचार 
रदित पुरुष है | देखना चाहिये कि मुसलमान वा अंगरेज से छूने में दोष मानते 
है” ओर मुसलमानी वा अगरेज के देश की ख्री के साथ संग करते है', ओर अपने 
घर में रख छेते है', उससे कुछ भेद नहीं रहता यह बड़े अन्भेर की बात है कि 
मुसलमान ओर अगरेज जो भछ्े आदमी है' उन से तो छूत गिनना ओर वेश्या- 
दिकों में छूत न मानना ५ यह केवल युक्ति शून्य बात है। ”? (प०२९९,३००) 
«४ महाभारत में लिखा है कि जब राजसूय ओर अध्वमेषयज्ञ युधिष्ठिरा- 
दिक्ों ने किए थे उनमें सब द्वीप द्वीपान्तरों ओर देश देशाम्तरों के ब्राह्मण; क्षत्रिय 
वैश्य तथा शूद्र-राजा ओर प्रजा -आए थे । उनकी एकद्दी पंक्ति होती थी, ओर 
झूद् ही पाक करने वाले ओर परोसने वाले थे , एक पंक्ति में सत्र के साथ 
सब भोजन करते थे । तथा कुरुक्षत्र के युद्ध में जूते, वख, शस्र ( धारण किये ) 
ओर रथ के ऊपर बेठे हुए भेाजन करते थे और युद्ध भी करते जाते थे; कुछ 
अड़का उनको न थी। तमी उनका विजय होता था, और आनन्द से राज्य करते 
थे । ओर जो भोजन में बड़े बखेड़े करते है वे भूख के मारे मरजायंगे, युद्ध क्या 
कर सकेंगे | अब भी जयपुरादि देशों के क्षत्रिय लोग नापितादिकों के हाथ का 
भोजन करते है', सो वात सनातन है ओर बहुत अच्छी है । तथा सारस्वत ओर 
खत्ली लोगों का एक ही भोजन है, सो अच्छी बात हे। ओर गौड तथा भ्ग्र- 
वाले बनियों का भी एक मेजन प्रायः हे, सो मी अच्छी बात द्वे । ओर गुजराती, 
महाराष्ट्‌ तेलडग, दूविड़ तथा कर्नोटक-इन में भेजन के बड़े बखेड़े है; इन पांचों 
से गुजराती लोगों के भोजन का बड़ा पासण्ड है। महाराष्ट्रादिक चारों द्वविड़ों का 
खो एक भोजन है, परन्तु गुजराती लोगों का आपस में बड़ा भेद है | सब से 
अधिक पासण्ड, भोजन में, कान्यकुब्ज करते हैं, क्योंकि वे जल भी पीते हैं. तो 
जूते उतार और हाथ पैर धोके पीते हैं, भोर चोका दे के चना चबाते हैं, सो 
बड़ा दुः्ख पाते हैं । उन के चौंका बर्तन ही हाथ रह गए और कुछ नहीं रहा 
और सर्यूपारियों में भी भोजन का बड़ा पाखण्ड है। ये केवल बाहर से मिथ्या 
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पाखण्ड चलाते हैं| भोजन में सब से अत्यन्त पाखण्ड चक्रांकितादि बैरागियों का 
है, ऐसा ओरों का नहीं । क्योंकि जब जगम्वाथ के दर्शन को जाते है. तब 


चाण्डालादिकों का जूठा खा छेते हैं, ओर फिर अपनी पंक्ति में मिल जाते है' 
उन का मिथ्या पाखण्ड भी नहीं रहा” "०० सत्य बात का ही निर्वाह 
होता है, झूठ का कभी नहीं ५ राजादिक धनाढद्य वेश्याओं को घर में रखलेते है' 
उन से कुछ भेद नहीं रहता । उन को कोई नहीं ऋद्दता । क्योंकि कहें तब, जब 


स्वयम निर्दोष हों, सो परस्पर दोषों को छिपाते है ओर गुणों को छोडते नाते है' 


यह सब अनाचार है । ” ( पृ० ३००, ३०७ ) 

८ ओर जो पशुओं के बछड़ों को दूध नहीं देते और सब आप ही दुद् 
लेते है', यह भी अनाचार है | क्योंकि पशु पुष्ट कभी नहीं होते, फिर पृष्टि के 
बिना दुग्धादिक भी थोडा होता है और पशु भी बलहीन होते हैं" | सो एक मास 
तक जितना वह € बछडा ) पिए उतना देना चाहिए । फिर एक्र स्तन का दूध 
दुहले, शेष सब बछड़ा पिए ! फिर जब दो मास के पीछे वह बछड़ा घास, पात 
खाने लगे तब आधा दूध सब दिन छोड़दे, और आधा दुदले । तब पशु भी पृष्ठ 
होय ओर दुग्धादिक भी बहुत होय । फिर उन दुग्वादिकों से मनुष्यों की पुष्टि 
भी हुआ करे ४ जो पदार्थ सत्यधर्म के व्यवहार छे प्राप्त होय उन का 
खाना पीना तो पुण्य है । ओर जो चोरी तथा छल कपट व्यवहार से खाना पीना 
करे तो अवश्य पाप होता है । सो खाने पीने में जितने भेद है' वे विरोष, दुःख 
ओर मूखंता के कारण है । इन बखेड़ों से आर्यावते में पुरुष ओर खत्री छोग विद्या 
बल, बुद्धि, पराक्रम हीन दो गए है' + प्रथम देश देश्ञान्तरों में सब वर्णो' में, 
पूर्वोक्त वर्णनुक्रम से, विवाद शादी होती थी । फिर मोजन में कैसे भेद द्वोगया? 
यह भेद थोड़े दिनों से चला हैं, जब से नाना प्रकार के मत मतान्तर चले ओर " 
मनुष्यों की बुद्धि में, परस्पर विरोध होने से, प्रीति नष्ट हो गई ओर वैर हे। 
इसी से एक दूसरे के उपकार में चित्त नहीं देता तथा अपने देश के मनुष्यों ५ 
हेतु कोई प्रवृत्त नहीं द्वाता, किन्तु अपने अपने मतलब में रहते है' । इसी लिए 
सब का नाश होता जाता है | यदद बड़ा अनाचार है। विचार से शुद्ध पदाथ के 
खाने में किसी का परलोक वा धर्म नहीं बिगढ़ता, परन्तु विधा ओर विचार के 
ने हेने से इन बखेडों में पडकर मनुष्य सदा दुखी रहते हूँ । यदि परस्पर गुण- 
अहण करें तो सुखी हे! जाय॑ । 
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देखना चाहिए कि जबं समग्र पर भोजन नहीं प्राप्त हता है, तो दुःख होता 
है । दरिद्र लोग भाजन के पात्रों को उठाके, बैलों की नाई छादे फिरते है|; ओर 
घनादद लोग बहुत रसोईंदार आदिक साथ में रखते दे', उस से बहुत धन ब्यर्थ 
खर्च है! जाता है । इत्यादिक व्यवहार बुद्धिमान्‌ छोग विचार लें । युक्त व्यवहार 
करें अयुक्त कभी नहीं | !? ( प्र० ३०६, ३०७ ) 


जैनों का आायोवतेपें प्रवेश---““अत्यस्तप्रमाद ओर विषयासक्ति से विद्या 
बुद्धि, बल, पराक्रम और शूरवीरता नष्ट होगई भोर परस्पर ईर्ष्या अत्यन्त द्दोगई 
एक को एक देख न सकता ओर कोई किसी का सहायकारी न रहा ओर परस्पर 
लड़ने लगे ॥ यह बात चीनादिक देशों में रहने वाले जैनियों ने सुनी ,जो व्यापारादिक 
करने के लिये इस देश में आते थे उन्होंने प्रत्यक्ष भी देखा ॥ फिर जेनों 
ने विचार किया कि इस समय आ्येबते देश में राज सुगमता से हो सक्ता है । 
फिर वे आए ओर राज्य भी आर्य्यवर्त में करने लूगे । फिर धीरे घंरे बोधगया 
में राज्य जमाके देश देशान्तर में फेलाने लंगे। वेदादिक संस्कृत पुस्तकों की 
निन्दा करने लगे ओर अपने पुस्तकों के पठन पाठन का प्रचार, तथा अपने मत 
का उपदेश भी करने लगे । सो इस देश में विद्या के न दोने से बहुत मनुष्यों 
ने उनके मत को स्वीकार कर लिया, परन्तु कन्नोज, काशी, पर्वत, दक्षिण ओर 
पश्चिम देश के पुरुषों ने स्वीकार नहीं किया था । परन्तु वे बहुत थोड़े द्वी थे, वे 
ही वेदादिक पुस्तकों का पठन ओर पाठन करते ओर कराते थे । फिर इन्होंने 
वर्णाश्रम व्यवस्था ओर वेदोक्त कर्मों प्रर मिथ्या दोष लगाके, उनमें अश्रद्धा ओर 
अप्रवृत्ति बहुत करादी । फिर यज्ञोपवीतादिक क्रम भी प्रायः नष्ट द्ोगया, ओर 
, वेदादिकों का जो जो पुस्तक पाया तथा पूव्व के जो इतिहास मिले उनका प्रायःनाश 
दिया, जिससे कि इनकी पूर्व अवस्था का स्मरण भी न रहे । फिर जेैनों का 
ये इस देश में अत्यन्त जम गया । तब जेन भी बड़े अमिमानी होगए और 
कुकर्म, अन्याय भी करने लगे क्योंकि सब राजा ओर प्रजा उन्हीं के मत में दो 
गए थे ॥ फिर उनको डर वा शंक्ना किसी की न रही । अपने मत्र वालों को 
अच्छे अच्छे अधिकार ओर प्रतिष्ठा करने छंगे भोर वेदादिकों को जो ,पढ़े ओर 
उनमें कहे कर्म करे उनकी अप्रतिष्ठा करने छगे'“'.““ “ओर बहुत स्थानों में 
मन्दिर रच लिये ओर उनमें ओर आचार्यों की मूर्ति स्थापन करदी तथा उनकी पूजा 
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भी अत्यन्त करने लगे । जेनों के राज्य द्वी से मूर्तिपृजा बली, इससे पहले न थी, 
क्योंकि जितने महाभारत युद्ध से पदके रचे गए ऋषि मुनिकों के बनाए प्राचीन 
अन्य हैं उनमें मूर्ति पूजा का छेशमात्र भी कथन नहीं है । इससे दृढ़ निश्चय से 
जाना जाता हे कि इस जार््योवर्त देश में मूर्तिपूजा नहीं थी किन्तु जनों के 
राज्य से ही चली है ।?” (४० ३११, ३१२ ) 

महमृद गुनुनवी--आरर्यी में मूर्तिपूजा के अबार का इतिहास छिख क्र 
महमूद के विषय में लिखा है--““फिर प्राये$ मूर्ति पूंजन आर्य्यात्रिर्स में फैला। एक 
महमूद गजनवी इस देश में आया ओर बहुत सी मूर्तियां सोने ओर चांदी की 
चूट ले गया, बहुत पुजारी और पंडितों को पकड़ लिया रात को पिप्तना पिप्तावे 
ओर दिने जाजरूर आदिको साफ करावे | और जहां कोई एस्तक पाया उसको नष्ट अष्ट 
कर दिया | ऐसे वह आर्यावते में बारह दफे आयाओर बहुत छट मार, अध्यन्त 
अन्याय उसने किया ओर इस देश की बड़ी दुदंशा की, यहां तक कि बहुतों का 
शिरच्छेदन कर दिया । बिना अपराध से ख्री, कन्या ओर बालक को भी पकड़ के 
दुःख दिया ओर बहुतों को मार डाला | ऐसा उसने बड़ा अन्याय किया । सो 
जिस देश में ईश्वर की उपासना को छोड के काष्ट, पाषाण, वक्ष, घास, कुत्ते, ग्रे 
और मिट्टी आदि की पूजा होगी, उस देशकों ऐसा ही फल होगा, उत्तम कहां से 
द्ोगा ।!” ( ए० ३१७ ) फिर सोमनाथ के मन्दिर की दुर्देशा का विस्तृत वर्णन 
करके अमिकुल के क्षत्रियों की उत्पत्ति भी अपने मतानुसार ही लिखी है । 

अग्निकुलक चार ज्ञत्रिय राजे -/* ओर (महमूद) डाकू की नांई आता था 
ओर मारके जो कुछ पाताथा अपने देश को के जाता था । उस दिन से मुप्ततमान 
द्रिद्र से धनाव्य होगए है, सो आर्यावते के प्रताप से आज तक भी धनवान 
चले आते हैं, ओर आर्य्यावर्त देश अपने ही दोषों से नष्ट होता जाता है": 
फिर चार ब्राह्मणने विचार किया कि कोई क्षत्रिय राजा इस देश २ 
नहीं है, इसका कुछ उपाय करना चादिए ।घे चारों ब्राक्षण अच्छे थे, *. 
सब मनुष्यों पर कृपा करके अच्छी बात विचारी, यह अच्छे पुरुषों का काम है, * 
का नहीं | फिर उन्होंने क्षत्रियों के बालकों में से चार भच्छे बाल$इ छांटर* 
जोर उन क्षत्रियों से कह्दा कि बालकों के खाने पीने का प्रबन्ध तुम रखना ! 
उन्होंने स्वीकर किया ओर सेबक भी साथ रख दिए । वे सभ आवूराण पदवेद 
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पर जाकर रहे और ( ब्राक्षण ) उन बालकों को अक्षराभ्मास ओर ओष्ठ ध्यवद्ारों 
की शिक्षा करने लगे | उन का यथाविधि संक्ार भी किया, सम्ध्योपास्तनन ओर 
अनिहोत्रादिक वेदोक्त कर्मो' की शिक्षा भी उन को दी | फिर व्याकरण, छःदशैन 
काव्यालंकार सूत्र और सनातनकोष, यथावत्‌ पदार्थ विद्या उन को पहाई । फिर 
वैध्क शास्र तथा गान विद्या, शिल्प विद्या और धनुर्विद्या अर्थात्‌ युद्धविद्या भी 
उन को अच्छी प्रक्वार से पढाई । फिर राजधर्म जैसा कि प्रजा के साथ बर्ताव 
करना ओर न्याय करना, दुष्टों का दण्ड देना ओर श्रेष्ठों का पालन करना यह 
भी सब पढाया । ऐसे पद्चीस वा छब्बीस वर्ष की उमर उन की हुईं । और 
उन पंडितों की स््रियों ने, ऐसे ही, चार रूप गुण सम्पन्न कनन्‍्याओं को अपने 
पास रख के व्याकरण, धर्मशाखर, वेद, गान विद्या तथा नाना प्रकार के शिरप- 
कर्म उन को पढ़ाण ओर व्यवहार की शिक्षा भी उन को दी । तथा युद्धविद्या 
गर्भ में बालकों का पालन ओर पति सेवा का उपदेश भी यथावत्‌ ( उन कन्याओं 
को ) किया । फिर उन चारों पुरुषों को परस्पर युद्ध करने ओर कराने का यथावत्‌ 
अभ्यास कराया | 


फिर जब चालीस चालीस वर्ष के व पुरुष हुए ओर बीस बीस वर्ष की वे 
कन्याएं हुईं तब उन की प्रसन्नता और गुण परीक्षा से एक से एक का विवाद 
कराया । जब तक उनका विवाह नहीं हुआ था तब्र तक उन पुरुषों ओर कन्याओं 
की -यथावत्‌ रक्षा की गई थी । इस से उन को विद्या ओर उन के शरीर में बल 
बुद्धि तथा पराक्रमादि गुण भी यथावत्‌ ( प्रकाशित ) हुए थे । फिर उन से 
ब्राह्मणों ने कहा कि तुम छोग हमारी आज्ञा का पालन करो । तब उन सभों ने 
कहा कि जो आपकी आज्ञा होगी वही हम करेंगे | तब ब्राह्मणों ने उन ( क्षत्षिय 
पुरुषों ) से कहा कि हम ने जो तुम पर परिश्रम किया दे सो केवल जगत्‌ के 
५ हेतु किया है । आप छोग देखो कि आर्यावर्त में गृद्र मच रहा है 
सलमान लोग आकर इस देश की बडी दुर्दशा करते हैं ओर धनादिक 

'कर ले जाते हैं । सो इस देश की नित्य दुर्दशा बढती जाती है । भाप 
! यथावत्‌ राज धर्म का पालन करो ओर दुष्टों फो यथावत्‌ दण्ड दो । परन्तु 
एक उपदेश सदा हृदय में रखना । जब तक वीये की रक्षा करते हुए जितेन्द्रिय 
रहोगे तब तक तुम्दारा सब काम सिद्ध होता जायगा | और दइमने तुम्दारा अब 
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जो विवाद कराया है सो काये केवछ परस्पर की रक्षा के लिये किया है, कि तुम 
ओर तुम्हारी ख्त्रियां संग संग रहोगे तो बिगड़ोंगे नहीं | केवड सम्तानोसत्ति मात्र 
विवाह का प्रयोजन जानना ओर परपुरुष वा पर खत्री का चिन्तन भी नहीं करना, 
विदया तथा परमेश्वर की उपासना और सत्यधम में सदा स्थित रहन। । जब तक 
तुम्हारा राज्य न जमे तब तक खत्री पुरुष दोनों ब्रह्मचर्याश्रम में रहो क्योंकि जो 
ऋकरीड़ासक्त होगे तो बलादिक तुम्हारे शरीर से न्यून दे जायंगे । तब युद्धादिक 
में उत्साह भी न्‍्यून हे। जायगा | 
ओर दम भी एक एक के साथ एक एक रहँगे | सो हम ओर आप लोग 
चलें ओर चल के यथावत्‌ राज्य का प्रबन्ध करें ( फिर वे वहां से चले । वे चार 
इन नामों से प्र्यात थे-पंवार, चोहान , सोलेखी, आदि ॥ उन्होंने दिल्‍ली 
आदिक में राज्य किया था, कुछ कुछ प्रबन्ध भी किया था ”” (प०३२२.३२४) 
प्राचीन राजों की प्रशंसा ओर हटिश राज्य--महाभारत युद्ध से पहले 
भर्यावते देश में अच्छे २ राजा होते थे | उन की विद्या, बुद्धि, बल, पराक्रम 
तथा धमनिष्ठता ओर शूरवीरतादिक गुण प्रख्यात थे, इस से उन का रांज्य 
यथावत होता था । सो इश््वाकु, सगर, रघु, दिलीप आदिक चक्रवर्ती हुए थे 
ओर किसी प्रकार का पाखण्ड उन में नहीं था। सदा विद्या की उन्नति और 
अच्छे २ कर्म आप करते थे तथा प्रजा से कराते थे, इसी लिये उन का पराजय 
नहीं हेता था अधर्म से युद्ध नहीं करते थे ओर न अध्म द्वारा उम्र युद्ध से 
निवृत्त होते थे | उस समय से लेके जन राज्य के पहले तक इसी देश के राजा 
हेते थे, अन्य देश के नहीं । जनों न और मुसलमानों ने इस देश को बहुत 
बिगाडा है, सो आज तक बिगइता ही चला आता है | आज कल अगरेज के 
राज्य देने से उन ( जैन ओर मुसलमान ) राजाओं के राज्य की थपेक्षा सुटे 
हुआ है । क्योकि अगरेज छोग मत मतान्तर की बात में हाथ नहीं डालते < 
और जो पुस्तक अच्छा पाते हैं उस की भली प्रकार रक्षा करते हें । जिस पुस्तक 
पर पहिले सो रुपये लगते थे छापा होने पर वह पुस्तक पांच रुपयों में मिलता है । 
परन्तु अंगरेजों ने भी एक काम अच्छा नहीं किया, जो कि चित्रकूट पवेत पर 
महाराजा अम्तराय जी के पुस्तकालय को जला दिया । उस में करोड़ों रुपयों 
के लाखों अच्छे २ पुस्तक ्रष्ट हो गये 4 आर्यावर्त्त वासी लोग यदि इस समय 
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सुधर जांय तो सुपर सकते हैं । और जो प्राखण्ड ही में रहेंगे तो इन का अधिक 
से अधिक नाश होगा, इस में सन्देह नहीं, क्योंकि आर्याकर्स-देश के बड़े २ 
राजा और धनादय लोग यदि ब्रह्मचर्याश्रम ओर विद्या का प्रंचार, धम्म से सर्व 
व्यवहारों का करना और वेहया तथा परख्रीगमनादिक्ों का त्याग करें तो देश 
के सुख की उन्नति हो सकती हे । ”” ( 7० ३२५, ३१६ ) 


अन्य देशीय भाषा पढ़ने का विधान -' मुश्तल्मान की भाषा पढ़ने में, 
अथवा किप्ती अन्य देश की भाषा पढने में कुछ दोष नहीं होता किन्तु गुण ही 
दोता है । अपश्ञब्द ज्ञान पू्वके शब्द ज्ञाने धर्म: । यह व्याकरण महा माष्य का 
चचन है इसका यह अभिप्राय है कि “अप! शठ्द का ज्ञान अवश्य करना चाहिए 
अर्थात्‌ सब देश देशान्तर की भाषा को पढ़ना चाहिए । क्योंकि उनके पढने से 
बहुत व्यवहारों का उपकार होता है, ओर संस्कृत शब्द के ज्ञान का भी उनको यथावत्‌ 
बोध होता है, जितने देशों की भाषा जाने उतना ही पुरुष को अधिक ज्ञान 
होता है । वर्योकि संस्कृत के शब्द बिगड़ के ही सब देशभाषा होती हैं। इससे 
उनके ज्ञान से परस्पर संस्कृत और भाषा के ज्ञन में उपचार दी होता है । इसी 
हेतु महाभाष्य में लिखा है कि “अप! शद्द ज्ञान पूर्वक्त शठ्द ज्ञान में धर्म 
होता है । ” ( ४० ३२७ ) 

धर्म प्रचार में निर्भेयता-“( प्रश्न ) आजतक बहुत पण्डित पहले भए 
ओर बहुत पण्डित अब भी हें जो मूरियों का पूजन भी नहों करते ६; परन्तु 
खण्डन कोई नहीं करता | पर आप बडे पण्डित आए जो खण्डन करते हैँ । सो 
आप का कहना कोन मानता है ? ( उत्तर ) प्रथम मैं आप से पूछता हूं कि 
पण्डित कोन द्वोता है ? यदि आप कहें कि पम्चांग, शीभबोध, महूर्त चिन्तामणि 
भ्ादिक, सारस्वत चन्द्रिका, कोमुद्यादिक, तर्क संग्रह, मुक्तावरयादि 6, भागवतादिक 
>'ण, मन्त्र महोदष्यादिक तन्‍्त्र ग्रन्थ ओर तुहसीकृत रामायणादिक भाषा पढने से 
पण्डित होता है ( तो ठीक नहीं, क्योंकि इनसे तो ) भविवेक्की ही बन जाता है 
क्योंकि--सदसद्विवेककर्त्री बुद्धि: पण्डा, पण्डा संजाता अस्येति पण्डितः | जो 
बुद्धि सदसद्विविक करने वाली हो उसका नाम 'पण्डा? है ओर वही फण्डा अर्थाव्‌ 
दिब्ेक युक्त बुद्धि जिसकी दो वही पण्डित होता है । सो आप छोम विच्ञार के 
देखें कि यथावत धर्म ओर जधर्म तभा सत्य ओर असत्य का विवेक इनको हे का 
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नहीं, जिनको आप पण्हित कहते हो | ओर जो मूल हैं वे तो आज कुछ झोई 
कोई अभ्वम से धरते भी हैं, डिन्तु पण्डित छोग प्राय; नहीं डरते । हां! कोई एक 
पण्डित सेकड़ों में अच्छों भी है; परन्तु उस एक की वे घूरे लोग बात ही चलने 
नहीं देते । ओर वह सत्य जानता भी ई तो मन ही में सत्य बात रखता है । 
क्योंकि यदि वह सत्य कहे तो सब ( धूत्त ) मिलके उसकी दुर्दशा कर देते हैं 
इस भय का मारा बह भी मोन दो जाता द्वे । परन्तु उन सच्चे पण्डितों को 
मोन वा भय करना उचित नहीं; क्योंकि मोन और भय के रहने से देश का अ- 
कल्याण, धर्म का नाश ओर अधर्मम की वृद्धि होती है ओर इन धूर्तों की बन 
पड़ती है। इससे सत्य का प्रचार करने वा कराने में मोन वा भय नहीं करना 
चाहिए । क्योंकि जो अच्छे पण्डित ओर बुद्धिमान्‌ पुरुष भय वा मौन करेंगे लो 
इस देश का नाश ही हो जायगा । ” ( प० ३३५, ३३६ ) 
केदार की उत्पति-“'केदार के विषय में ऐसी बात लोग कहते हैं कि जब 
पाण्डब लोग हिमालय में गलने को गए तब महादेव का दशन किय्रा चाहते थे, 
परन्तु महादेव ने दशन न दिए क्योंकि ये अपने कुटुम्बियों को युद्ध में मार के 
आए थे , सो महादेव, पावेती ओर उनके सब्र गणों ने मैंसे का रूप धारण कर 
लिया था| ( पाण्डवों से ) नारद जी ने कहा कि महादेवादिक्ों ने तुमको 
चहकाने के वाघ्ते भैंसे का रूप घारण कर लिया है ॥ इसकी यह परीक्षा है कि 
महादेव किसी की टांग के नीचे से नहीं निकलते 4 तीन कोस के अन्तर से दो - 
छोटे पर्वत थे उन पर भीम ने अपनी दोनों टांगें एऋ एक पर एके एक करके रख दीं 
उसके नीचे से ओर सब भेंपे तो निकल गए, परन्तु एक भेंसता नहीं निकला | तब भीम 
ने निश्चय कर लिया कि यही मैंसा ( महादेव ) है | भीम उसके पकड़ने को दोडा 
तथ यह मैंसा प्रथिवी में गुत्त होगया । उसका सिर नेपाल में निकला, जिसकर 
नाम पशुपति रबखा है। तथा उसका पग काइमीर में निकला, जिसका रे 
अमरनाथ रक्‍्खा । ओर चूनइ वहीं निकला जिसह्ा नाम केदार है । ओर जं- 
जहा निकली उसका नाम तुंगनाथादिक रदखा है । ऐसे पंच केदार लोगों ने 
रच हिए हैं । | 
हसमें विचारना चाहिए कि नेपाल में मैंसे का शग, नाक, कान कुछ नहीं 
दीख पहला है, काश्मीर में खुर भी नहीं दीख पड़ते; ऐसे ही अन्यत्र भी भेंसे का 
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कुछ चिन्ह नहीं दीख पढ़ता, सर्वत्र पाषाण ही दौख पढ़ता है | ऐसी २ मिथ्या 
बातों को मनुष्य मान हेते हैं, यह केवल अविथा ओर मूर्खता का गुण है क्योंकि: 
यदि भीम इतना रुम्बा चोड़ा था तो उसका घर कितना रुम्बा चौंडा होना चाहिए 
ओर नगर वा मार्ग में कैसे चल सकता होगा तथा द्रोपद्य।दिक उसकी ख्री केसे 
बन सक्ती ? ओर महादेव को क्‍या डर पड़ा था कि मैंसा होजाब १ फिर इतना 
लम्बा चौड़ा क्‍यों बन जाता ? ओर महादेव ने क्या अपराध वा पाप किया था. 
कि चेतन से जड़ बन जाय इससे यह बात सब भिथ्या हैं ।?! 
( ४० ३५६, ३७५७ ) 


न्यायालयों भोर पुलिस में सघार-जितने भमात्य विचारपति राजघर 
में हों उनके ऊपर भी कुछ दण्ड व्यवस्था रखनी चाहिए, जिससे कि वे भी सच 
झूठ के विचार में तत्पर द्वोके न्याय ही करने छगें । देखना चाहिए कि एक% 
( विचार पति ) के यहां अजी ( पत्र ) दिया उसके ऊपर विचार पति ने 
विचार करके अपनी बुद्धि और कानून को रीति से, एक की जीत की 
ओर दूसरे का पराजय । जिसका पराजय हुआ उसने ऊपर के द्वाकिम के पास 
फिर अपील की, सो जिसका प्रथम विजय हुआ था प्रायः उसका दूसरे स्थान में 
पराजय होजाता है और जिसका पराजय हुआ था उसका विजय; फिर ऐसे दी 
जब तक दोनों का धन नहीं चुक् जाता तब तक, विलायत लो, लड़ते ही चले 
जाते हैँ | रईस लोग प्रायः हठ के मारे इससे बिगढ जाते हें । इससे क्या चाहिए 
दि विचार करने वाले के ऊपर भी दण्ड की व्यवस्था होवे, जिससे वे अत्यम्त 
विचार करके न्याय करें । ऐसा आलूस्य न करें कि जैसा हमारी बुद्धि में आया 
वैसा कर दिया, तुम्हारी इच्छा हो तो जाके अपील करदो | ऐसी बातों से विचार- 
"पति भी आलुश्य में आजाते हैं । ओर विचारपति की अत्यन्त परीक्षा करनी 
हिए कि अधर्म से डरता द्वो ओर विद्या बुद्धि से युक्त हो, काम, क्रोष, लोभ 
है, भय, झोकादिक दोष जिसमें न हों और सब के अन्तर्यामी परमेश्वर से जिस 
को भय हो और किसी से नहीं तथा किसी प्रकार का पक्षपात कभी न करे-ऐसा 
विचारपति हो तब राजा की प्रजा को सुख हो सक्ता है, अन्यथा नहीं । 


ओर पुलिस का थो महकमा है उसमें अत्यन्त भद्र पुरुषों को रखना चाहिए 
क्योंकि प्रथम स्थान न्याय का यही है; इससे ही आगे प्राय: वादविवाद के 


[९१ ] 


व्यवहार चलते हैँ । इस स्थान में पक्षपात से, जो अनर्भ छिखा पढ़ा जायगा, सो 
आगे भी अन्यभ्रा प्रायः लिखा पढ़ा आयगा और अन्यथा व्यवहार भी प्रायः हो 
जायगा । इससे पुलिस में अत्यन्त श्रेष्ठ पुरुषों को रखना चाहिए _॥ अथवा पहले 
जैसे मुहल्के मुहसले में चौकीदार रहता था उससे बहुधा अन्याय नहीं होता था । 
जब से पुलिस का प्रबन्ध हुआ है तब से अहुधा अन्यथा व्यवद्यार द्वी सुनने 
में आता दे ।” ( ४० ३८८, ३८९ ) 


राजा सगर का न्याय-“मह।भारत में सगर राजा की एक कथा लिखी है। 
उसका असमंजा नाम एक पुत्र था उसको अत्यन्त शिक्षा कीगई परन्तु उसने 
अच्छा आचार तथा विद्या अहण न की, ओर प्रमाद में द्दी चित्त देता रहा ॥ 
उसकी युवावस्था भी हो गई परन्तु उसको शिक्षा कुछ न रूंगी । राजादिक श्रेष्ठ 
पुरुषों को उसपर प्रसन्नता न हुईं | फिर उसका विवाह भी करा दिया । एकदिन 
असमंजा सर्जू में स्नान के लिए गया था । वह्दां प्रजा के आठ भाठ दस दस वर्ष 
के बालक जल में स्नान कर रहे थे ओर क्रीडा भी करते थे । उनमें से एक बालक 
बाहर निकला तो उसको पक्रड के असमंज्रा ने गहरे जल में फेंक दिया | वह 
बालक डूबने लगा तो किसी प्रजास्थ पुरुष ने उसको पक्रड लिया। शरीर में जल 
प्रविष्ट होने से वह बालक मूछित हो गया 4 उसकी यह दशा देख असमंत्रा बहुत 
प्रसन्न हुआ ओर दंसके घर को चला गया + किसी बालक ने उसके पिता के 
पास जाकर कहा क्ि तुम्हारे बालक की यह दशा राजा के पुत्र ने करदी है। यह 
सुनके उस बालक की माता ओर उसका पिता ओर सब कुटुम्ब के लोग उसे देख 
कर दुखी हुर । फिर उस बालक को उठा कर उधर को चले जहां राजा सगर 
की सभा लगी हुईं थी । राजा सगर सिंहासन पर राजसभा में बेठे थे | इन छोगों 
को आते दूर से देखकर झट उठे ओर उनके पास जा कर पूछा कि इस बालक 
को क्या हुआ है । बालक का पिता बोला कि हमारे बडे भाग्य हैं कि आप जैसा 
राजा हम लोगों के ऊपर है | दूरसे प्रजा को दुखित देख के कृपापूवेक दोड के 
आना ओर उनका हाल पूछना यह प्रजा का बडा भाग्य है कि ऐसे राजा के 
आधीन हैं | राजा ने पूछा कि तुम अपनी बात कह्दो । तंब उस ने राजा को 
कहा कि एकतो आप हैं ओर ए आप का पुत्र हैं जो कि अपने द्वाथ से ही 
प्रजा को मारने ढगा है। ओर जैसां हुआ था वैसा सच्चा २ हाल राजा को 
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कह सुनाया । राजा ने बैदयों को बुला के उस्ा जल निकछवा डाला ओर बालक 
ओषधि सेवन से. उप्ती समय स्वस्थ हो गया ॥ फिर सभा में बालक, उसके माता, 
पिता, ओर जिसने ( जल में से ) बालक निकाछा था ये सबंभागए, ओर राजा 
ने आज्ञा दी कि असमंजा की मुरऊ बांध के उसे ले आओ ।+ सिपाही लोग गए 
ओर वेसे ही उसको बांध के ले आए । असमंजा की ख्री भी संग २ चली आाईं। 
वह असमंजा सभा में खड़ा कर दिया गया । राजा ने पुत्र की ख्री से पूछा कि 
तू इस के साथ जाने में प्रसन्न दे वा नहीं ? उसने कहा कि जो दुःख बा सुख 
अब हो सो हो, परन्तु मेरे दो्मारिय से ऐसा पति मिला हे तो में उसके साथ ही 
रहूंगी; पथक नहीं हूंगी। राजा ने अप्तमंजा से कद्दा कि तेरा भाग्य कुछ 

अच्छा था कि यह बालक मरा नहीं; जो यह मर जाता तो तुझ को बुरे हाल से 
चेर की नाई में मरवा डालता । परन्तु अब तुझे में मरणप्थन्त बनवास देता 
हूं सो तृ कभी ग्राम वा नगर में अथवा मनुष्यों के पास खड़। रहा या गया तो 
तुझे चार की नाई मार डालेंगे । इस से तू ऐसे बन में जाके रह कि जहां मनुष्य 
का दशेन भी न हो ॥ सिपाहियों को हुक्म दिया कि जाकर तुम घोर बन में इन 
दोनों को छोड आओ । उप्तको न अच्छे अच्छे वश्र दिए,न संवारी ओर न धन 
दिया, किन्तु जैसे सभा में दोनों खड़े थे वेसे ही ( ले जाकर ) छोड आए। 
फिर वे बन में रहे ओर बन में ही उनके पुत्र उत्पन्न हुआ । ( असमंजा ) की 
स्त्री अच्छी थी, उसने अपने पास ही बालक को रक़खा ओर शिक्षा भी की । 
जब बालक पांच वर्ष का हुआ तब वह' स्त्री बालक को ऋषियों के पास रख 
आई ओर ऋषियों से कहा कि महाराज! यह आपका द्वी बालक है, 
जैसे यह अच्छा बने बेसे दी कीजिए । ऋषिलोगों ने बहुत प्रसन्न होके उस 
बालक को रकखा ओर कद्ा कि इसको अच्छी प्रकार शिक्षा की जायगी; 
क्‍यों कि यह सगर ( राजा ) का पोत्र है। फिर स्री अपने स्थान पर चली गई 
ओर ऋषि लोगों ने उस बालक के यथावत्‌ संस्कार करिए, विधा पढ़ाई ओर सब 
प्रकार की शिक्षा भी की +, ओर उस बालक ने वह सब शिक्षा अहण की। 
जब वह ३६ वर्ष का होगया तब उस को कढेकर ऋषि लोग सगर राजा के 
पास गए भोर कहा कि यह आप का पोज है; इस की परीक्षा कीनिए। राजा 
( सगर ) ने उत्त की परीक्षा की ओर अजार्व श्रेष्ठ पुरुषों से मी कराई । वह 


(९३ | 


सब गुण ओर विद्या में योग्व ठहरा । तब प्रजाश्य पुरुषों ने राजा से कट्दा कि 
असमंजा जो आप का पोत्र हुआ है सो राजा होने के योग्य है । राजा ने उत्तर 
दिया कि सब परजास्थ बुद्धिमान जो श्रेष्ठ पुरुष है उन की प्रसन्नता ओर सम्मति 
हो तो हस का राज्याभिषेक हो जाय । फिर सब श्रेष्ठ लोगों ने सम्मति दी ओर 
उस का राज्यामिषेक भी हो गया । क्‍यों छि सगर राजा अत्यन्त वृद्ध हो गए 
थे और राज कार्य में बहुत परिश्रम पड़ता था, इस लिए सब अधिकार उसी 


( पोते ) को दे दिए” “ले 


राजा भरत-एक भरत राजाथा जिस के नाम पर इस देश का नाम भरतखण्ड 
रक्‍्खा गया है उस के नो (९) पुत्र थे। वे सब २५ वर्ष के ऊपर आयु वाछे होगए 
फिर भी मूर्ख और प्रमादी द्वी रह गए । राजा ने ओर प्रजास्थ पुरुषों ने विचार 
किया कि इन में से एक भी राजा होने के योग्य नहीं है । तब भरत राजा ने 
इर्तिहार देकर पुरुष ओर ख्त्रियों को बुलाया जो प्रजा में प्रतिष्ठित थे | एक 
मैदान में समाज का स्थान बनवाये जिस के बीच में ए$ मंचान भी ग.ड़ दिया। 
नियत दिन सब लोग इकठ़ठें हुए, परन्तु किसी को विदित न था कि राजा क्‍या 
करेगा ओर क्‍या कहेगा । फिर मंचान पर चढ़ के राजा ने सब से पूछा कि जिस 
प्रजास्थ रइंस का पुत्र इस प्रकार दुष्ट हो उस को ऐसा द्वी दण्ड देना उचित है 
जो हम इस समय अपने पुत्रों को देंगे, सो सदा सब सज्जन छोग इस नीति को 
मानें ओर करें । फिर राजा मंचान से उतरे । नरवों पुत्र भी बीच में खडे थे और 
सच समाज वाले देख रद्दे थे ओर उन की माता भी थी । तब राजा ने सब के 
सामने खड़ग हाथ में छेके नवों के सिर काट के मंचान के ऊपर बांध दिए। 
फिर भी सब से कहा कि जो किसी का पुत्र ऐसा दुष्ट हो तो उस को ऐसा ही 
दण्ड देना चाहिए, क्‍यों कि जो हम इन छा सिर न काटते तो ये हमारे पीछे 
लड़ते, राज्य का नाश करते ओर धर्म की मर्य्यादा को तोड डालते | इस से 
राजपुत्रों तथा प्रजास्थ श्रेष्ठ धनादय लोगों को ऐसा द्वी करना उचित है, 
अन्यथा राज्य, धन ओर धर्म सब नष्ट हों जायंगे--इस में कुछ सन्देद् नहीं । 


देखना चाहिए कि आर्य्यकर्स देश में ऐसे ऐसे राजा ओर प्रजास्थ श्रेष्ठ 
पुरुष होते थे । इस समय आय्यवर्त देश में ऐसे अष्टाचार दो गये हैं कि जिन की 
संख्या भी नहीं दो पकती ॥ ऐसा सर्वत्र भूगोल में कोई देश नहीं, ऐसा श्रेष्ठ आचारु 
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भी किसी देश में नहीं था। परन्तु इस समय पाषाणादिक मूर्ति पूजनादिक 
पाखण्डों में चकाड़कितादि संप्रदायों के वाद विवाद से, भागवतादि भन्थो के प्रचार से, 
अश्नचर्य्या श्रम और विद्या के छोडने से यह देश ऐसा बिगड़ा है कि जैसी दुर्देशा महाभा- 
रत युद्ध के पीछे आर्य्यवर्तत देश की हुईं है ऐसी किसी देश की नहीं हुईं; आजइल अंग्रेज 
के राज्य में कुछ कुछ सुख आयेवत्ते देश में हुआ है । जो इस समय वेदादिक 
'पढ़ने छर्गें, अक्षचर्याश्रम चालीध वर्ष तक करें, कन्या ओर बालक सत्र श्रेष्ठ 
शिक्षा ओर विद्या वाले होवें तो इस देश की उन्‍नति ओर खुख हो सकता है, 
अन्यथा नहीं, क्योंकि बिना श्रेष्ठ व्यवहार विद्यादिक गुणों के सुख नहीं होगा । 
आज कल जो कोई राजा जमीनदार वा धनादद होते हैं, उनडे पास मत मतान्‍्तर 
के पुरुष ओर खुशामदी लोग बहुत रहते हैं । वे बुद्धि, धन ओर धर्म नष्ट कर 
देते हैं ; इस से सज्जन लोग इन बातों को विचार के समझ लें ओर करने के 
व्यवहार को करें | * (४० ३९०, ३९३ ) 


ऋषि दयानन्द का अप्तली सिद्धान्त । 

पहले लिखा जा चुका दे ओर सारा सम्य संप्तार मान चुका है कि स्वामी 
दयानन्द वेदिक धमे के एक आचार्य थे। उन्होंने खयम्‌ कहीं भी स्वतस्त्र सम्प्र- 
दाय स्थापन करने का दावा नहीं क्रिया | हस लिये यह कहना अन्याय है कि 
स्वामी दयानन्द, आयेसमाज पर, किन्हीं स्वकल्पित सिद्धान्तों का बोझ डाल गये 
हैं + उन का विनीत भाव तो नए सत्यार्थप्र्राश के “स्वमन्तव्यामन्तव्य”? प्रकरण 
से भी विदित होता हे जहां उन्दोंने स्पष्ट शब्दों में लिखा है--““मेरा कोई नवीन 
कल्पना वा मत मतान्तर चलाने का लेश मात्र भी अभिप्राय नहीं है । ” वह 
अपना मत वही बतडछाते हैं जो वेदादि सत्य झा्रों में लिखा ओर ब्रह्मा से लेकर 
जैमिनि मुनि पर्येन्त मानते रहे हैं । आदिमसत्यार्थप्र काश में तो प्रत्येक विषय की 
समाप्ति पर वह बारम्बार यददी जताते हैं कि उन के आशंय का विस्तार देखना 
हो तो वेदादि सत्यशार्रों का अध्ययन करना चाहिये ॥ यथा --- 

दितीय समुन्नास के अश्त में-- “यह बालशिक्षा तो कुछ कुछ शार्त्रों के 
आश्यों से लिख दी परन्तु सब शिक्षा का ज्ञान जब वेदादिक सत्यश्ास्रों को पढ़ेंगे 
और विचारेंगे, तब होगा ।!! 
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चत॒थे सप्लुन्लात्त यह गृहस्थ लोगों की शिक्षा संक्षेर से लिख दी और 
जो विध्तार देखना चाईं तो वेद।दिक सत्यश्ञाख ओर मनुध्तति में देखलेवें ।” 


पांचवां सप्नन्लास--““चार वे ओर चार आश्रम, इनकी शिक्षा संक्षप से 
परलेख दी ओर विस्तार से जो देखना चाहे सो वेदादिक सत्यशार्तरों में देखलेब |! 


सप्तम समुल्लास--इश्वर ओर वेद के विषय में संक्षत से कुछ थोडासा 
लिख दिया ओर जो विस्तार से देखना चाहे सो वेदादिक सत्यश्ञाश्रों में देखलेव।?? 


यही पाठ आठवें ओर नवें समुलास में भी दोहराया है। इससे ज्ञात द्वोता 
है कि ऋषि दयानन्द की असीम श्रद्धा वेद ओर तदानुकूरु सत्यशालत्रों पर थी 
ओर उन्हीं की ओर भूपण्डलू के मनुष्यों का ध्यान आइर्षित करना उनका 
मिशन था | ऋषि दयानन्द का एक ही सिद्धान्त था--वह यह क्रि मनुष्यमात्र का 
पथ दशेक वेद है ओर इसलिये जो कुछ उसकी आज्ञा है उसी के अनुपतार चलना 
धरम है, जिससे, अथ ओर काम की प्राप्ति द्वोकर, अन्त को मोक्ष भी मिलजाता है | 

तब हम ने उन के आदिमसत्याथप्रकाश से इतने उद्धरण क्‍यों इकटठे कर 
दिए हैं ? इन उद्धरण्णों को सवेस्ताधारण के आगे रखने का यह तातपये नहीं कि 
ये सब आर्यसमाज के सिद्धान्त हैं । इन लेखों में बहुत सी ऐतिहासिक सम्मतियां 
ऐसी है” जिन के साथ कई आर्यपुरुषों का मत हो सकता हैं, बहुत से विचार 
ऐसे द्वोंगे जिन को नई दृष्टि से देखना सम्भव हेगा । परन्तु फिर भी ऋषि 
दयानन्द की इन विषयों में सम्मति जानने से वेदादिक सत्यशार्तसों का आभ्य 
जानने में बड़ी सहायता मिल सकती है। इन को इकट्ठा करने का तात्पर्य केवल 
यह है कि जिस ऋषि ने अविद्यान्धकार को दूर करके हमें वेदरूपी सूर्य के दशेन 
कराए वद्द उस प्रकाश से क्या समझता था, जिस से हमें उस प्रकाश की खोज 
में अम न रहे | 

सशोधित सत्यार्थप्रकाश ओर ऋग्वेदादिभाष्यभूमिक्ा तो दोनों दाशनि 
अन्य हैं | उन में स्वभावत: संक्षेप से ही काम लिया गया है ओर ऐसा द्वान। 
भी चाहिये था । उन दोनों दाशंनि ग्रन्थों का किसी अंश में विस्तार 
देखना द्वो तो न केवर आदिम सत्याथे प्रकाश के उद्धृत किये हुए लेख ही 
. झहायक दो सकते हैं परव्च ऋषि दयानन्द के जीवन दृत्तान्त से भी 
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इन दार्शनिक विषयों पर बड़ा प्रकाश पड सकता है, और लाये उमाजियों 
को अमली जीवन के लिए भी स्पष्ट शिक्षा मिक सकती है । इन उद्धरणों में 
बहुत से "तिद्वासिक वृत्तान्त ऋषि दयानन्द ने अपने विश्लेषः आवों के अनुसार 
दिए हैं जिन से मालूम हो सकता है कि एक स्मृतिकार की हेसियत से इस 
समय के लिए किन विशेष नियमों का पालन ऋषि दयान-द भावश्यक समझते 
थे | दृष्टान्त के लिए कुछ विषय लेकर हम अपनी समझ के अनुसार बतलाना 
चाहते हैं कि ऋषि दयानन्द अःय्यां से किस आचरण की आशा रखते थे | 


सतत्री शिक्षा के विषय में जो ऋषि दयानन्द के विचार थे वे छिपे हुए. नहीं 
हैं । स्त्रियों के अधिकारों के विषय में भी उनके.विशेष विचार थे । कन्या गुरुकुलों 
की वह बालकों के गुरुकुलों की तरह बडी आवश्यकता बतल,े थे | यद्द सब कुछ 
उनके अन्थों से स्पष्ट विदित द्वोता दे । पर्द के विषय में चतुर्थ समुल्लास से 
उद्धरण वह्दी कुछ प्रकट करता है जो जीवन चरित्र में दिए बीसियों व्याख्यानों 
का सारांश है | परन्तु ख्रियों को किन किन विषयों की विशेष शिक्षा होनी 
चाहिए यह स्पष्ट विदित नहों होता 4 संशोधित सत्याथे प्रकाश के पढने से यह) 
भाव जमता है कि बालकों की तरह ह्वी बालिकाओं को भी सब विषय वैसे दी 
पढ़ाने चाहिए । 


परन्तु जीवन चरित्र के पढ़ने से यह पता लगता है कि ऋषि दयानन्द ख्तियों 

को शिक्षा के लिए कोई जुदी पाठ्य पुस्तक निर्माण करने वाले थे । जीवन चरित्र 

के पृ० ७०६ पर लिखा है” **“ “प्रश्न किया कि महाराज सत्यार्थ प्रकाश 

दूसरी मरतबा कब छपेगा, उसकी बहुत आवश्यकता है । फरमाया कि मैं यद्दी तो 

कर रहा हूं ओर कोई मेरा काम नहीं । फिर फ्रमाते थे इथर कृपा करे तो इन 

“ बके पश्चात ख्रीक्िक्षा की पुस्तकें बनाऊंगा । यह कह कर के गाडी में देहरादून 
स सवार होगए ४१! 


ऋषि दयानन्द खत्रियों के लिए, पुरुषों से अलग, पाठ विधि बनाना चाहते 
थे | वह पाठविधि कया द्ोती इस का कुछ पता उन उद्धरणों से लग सक्ता हैं 
जो गृहस्थ प्रकरण के अन्दर स्त्रियों के कर्तव्य विषय में ओर अभिकुर के 
क्ष॑त्रियों की धर्म पत्नियों की पढाई के हाल में दिया गया है । 
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फिर ब्ह्मचये के विषय में इस समय के लिए ऋषि दयानन्द की क्या रा 
थी । साधारणतया तो छोग यद्दी समझते हैं कि इस गिरे हुए समय में पुरुष के 
लिगप्रे २५ ओर स्त्री के लिए १६ वर्य तक ब्ह्मचर्य पालन काफी है । परन्तु जहां 
अग्निकुल की क्षत्रिया ब्रक्मचारिणियों का बणन हैं, वहां 9० वर्ष के ब्रह्मचारी के 
साथ २० वर्ष की ब्रह्मचारिणी का वित्रःह होना लिखा ह और साथ ही उनको 
उपदेश है क्रि युद्ध में साथ तो इधलछिण रहो कि कामचेष्टा तुम्हें प्रछोभन में न 
फंसाए परन्तु अरना बल त्थिर रखने के लिए बहां भी ब्रक्मचारी रहो । हमारो 
सम्मति में इस समय के भथार्या के लिये ऋषि का विश्रेष उपदेश है कि ब्द्मचर्य 
की अवधि को जहांतक हो सके बढ़ा फे अपनी जाति पर आई हुईं आपत्तियों से 
उसे छुडाने के लिय्रे दम्पति को धर्म युद्ध के वास्ते तय्यार रहना चाहिये । 

गरृहस्थ का समयविभाग और उनके लिये व्यायाम की शिक्षा बहुत ही उत्तम 
है जिसकी ओर अभिक ध्यान होना चाहिए। इस समयविभाग को पढ़कर पता 
लगता है हि ऋषि दयानन्द प्रत्येक नियम पर केसा विस्तार पूर्वक विचार करते थे | 

संन्यास विषय में उनका उपदेश स्पष्ट है कि ब्रह्मचय्य से संन्यास धारण 
करने वाला तो कोई विरछा ही अयना सत्य स्थिर रखने में इतक्रार्य होता है। 
इतिहास में भी शड़कर स्वामी के पश्चात्‌ दयानम्द स्वामी को ही हम बाढ ब्रह्म 
चारी आदित्यसंन्यासी देखते हैं । हां, वानप्रस्थ तो तीनों वर्णा के लिए आव- 
श्यक लिखा है, जिसका कोई अनुसरण नहीं करता । संन्यास का विधान उनके 
लिए है जो गुण कर्मनुसार ब्राक्षण हों ओर तीनों ऋणों से यथावत्‌ मुक्त हो 
चुके हों, उन्हें संन्यासाश्रम में प्रवेश करना चाहिये । बीस पच्चीस वर्ष के जवान 
बालक का गृह का कत्तेब्य छोड, माता पिता की सेवा से छुटकारा पाकर, भगत 
पहिरना ऋषि दयानन्द के मतानुसार ठीक नहीं प्रतीत होता। जो संन्यासी हों 
उनमें जिन्हें वाणी वा छेख द्वारा उपदेश देने की योग्यता हो वे घर्मप्रचार % 
उत्तम काये करे | जिनमें यह योग्यता न हो वे घर से अलग, एकान्त देश 
रह कर, अपने पुत्र से भोजन वस्र लेते हुए ओर वेद के स्वाध्याय में रत रह 
हुए, मोक्ष का यत्न करें । 


इसी प्रकरण में संन्‍्यासी के नाम बदलने को भी अनावश्यक बतलाया है 
ओर शड़कराचार्य के पीछे चले हुए दश नाम संन्यासियों को भी वेद विरुद्ध बत- 
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छाया है | आयेसमाज के कुछ संन्यासियों का ऐसा तर्क है कि अन्य नाम (गिरि, 
पूरी, पर्वतादि ) तो त्याज्य हैं, परन्तु यतः आचार्य ने स्वयं “ सरप्वती ? उपाधि 
का त्याग नहीं किया था, इसलिये आये संन्यासी भी * सरहवती ” उपाधि का 
त्याग न करें । परन्तु यह कोई दलील नहीं । स्वामी दयानन्द को सरस्वती नाम 
उन के गुरू ने उस प्मय दिया था जब कि रोटी पकाने के बखेड़े से अलग होकर 
वह विद्य्याध्ययन करना चाहते थे । उन को जो नाम मिला वह लिखते रहे 
परन्तु आचाय रूप से उपदेश देते हुए जिसका उन्होंने स्पष्ट खण्डन कर दिया उस 
'परस्वती”? की उपाधि को अब अपने पीछे छूगाने की कोई आवश्यकता नहीं है । 


संस्कृत के सवे भाषाओं की माता होने की जो कव्पनाएं हैं, वे बड़ी मनो- 
रू्जक हैं । 

कहां तक लिखा जाय जो उद्धरण हमने दिए हैं उनका हेतु उनके अन्दर 
ही विद्यमान है ओर इसलिये उनपर अधिक लिखने की आवश्यकता नहीं । 

ये सब उद्धरण स्थति रूप से दिए गए हैं । इन का वह्दीं तक प्रमाण है 
जहां तक कि वे वेदानुकूल हैँ । मनु महाराज ने वेद को परम प्रमाण बतला कर 
उससे नीचे दर्जा स्मृति का बतलाया है + बस वही दर्जा सत्याथप्रकाश तथा 
आचार्य के मोखिक उपदेशों का है| उन से नीचे दर्जा आचार्य के आचरणों का 
है क्योंकि मनु ने भी सदाचार को तीसरे दर्ज में धर्म के लिये प्रमाण माना है ॥ 


अन्त में हम ऋषि दयानन्द के पवित्र विचारों को अधिक विस्पष्ट करने के 
लिए कतिपय विषयों पर पं० लेखराम कृत जीवन चरित्र से कुछ उद्धरण देते हें ॥ 


सत्यार्थप्रकाश में मूत्तिपूजन के विरुद्ध, बहुत सी दलीलों में से, एक 
दलील यह भी दी है कि मूर्ति पर जो पुष्प चढाए जाते हैं वे पानी में सड कर 
घ उत्पन्न करते हैं ओर जो सुगन्धि चिरकाछ तक उन से फेलकर मनुष्यों का 
कार होना था, उसके स्थान में अपकार होता है । इस विषय पर जीवनचरित्र 

५ कुछ उद्धरण शिक्षा-दायक होंगे :--- 


पुष्पों की पवित्नता-' 'लाहोर में आने के दूसरे दिन, २० अप्रैल सं०१८७७ 
को पण्डित शिवनारांरयण अग्निद्दोत्री, एडिटर रिसारछा बिरादर-ए-हिन्द, ने 
स्वामी जी के साथ वेदों के कठाम-ए-इलाही ( इंश्वरीयज्ञान ) होने_पर वार्ता 


